கணக்கான ங்கிய. 
வ னணல்‌ களின்‌ என்னம்‌ க்‌ அழத ம மணை வாடு, 


தே தி 

2 = 
சும்போல்தைலருயைய 
நடபடிகள்‌, பாகம்‌ 6 

(28:71 -51] 


ப்பி 1. கியி 3 


11 யர. எ குக்னாறி, பறின்னாரிர்யாி 





அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌, பாகம்‌ 6 


1, 
ர்க 


ஒரு இறுஇயான வார்த்தை (28:11-31) 
"தொடரும்‌" 








நடபடிகள்‌ சுருக்கம்‌, ராய்‌ 11. லேனியா 11. 


மூ. ஆ 


. செயல்பாட்டிற்கான ஒரு அழைப்பு 
. மீட்பு தெளிவாக உணரப்பட்டது 
. அற்புதங்கள்‌ தேவனுடைய வசனத்தை 











உறுதிப்படுத்துதின்றன 
புதிதான ஒரு வரலாறு 








. அகிலத்திற்கான சுவிசேஷம்‌ செயல்பாட்டில்‌ 
. ஓப்புக்கொடுத்தோரின்‌ பதிவேடு 

. தோல்விகளின்‌ பதிவேடு 

. சபையின்‌ வருகை 














. தேவனுடைய புதிய அரசு 





10. கிறிஸ்துவின்‌ மஒமைக்குப்‌ புதிய ஆராதனை 
11.அன்பின்‌ உதாரகுணம்‌ 

12.மாதிரி சபைகளின்‌ சத்திரம்‌ 

13. வசனத்தின்படியான சபை ஊழியம்‌ 














ஜீவியத்திற்கான பாடங்கள்‌, டேவிட்‌ ரோப்பர்‌ 


ஈன்‌ மகன்‌" (22:௨7, ௨8 


. உபசரிப்பு என்ற உவகையூட்டும்‌ கலை (28:1-15) 
. உங்கள்‌ மனச்சாட்சிக்கு "ஹலோ" சொல்லுங்கள்‌ 
. உங்கள்‌ மனச்சாட்சியை உங்கள்‌ 











வழிகாட்டியாயிருக்க நீங்கள்‌ அனுமதிக்கலாமா? 





. உங்கள்‌ மனச்சாட்சியை உங்கள்‌ காப்பது எப்படி? 
. "நம்‌ தேவனால்‌ கூடும்‌" 
. இருதயக்‌ கோளாறைச்‌ சரிசெய்தல்‌ 











ஒரு ஒறுத்யான வார்த்தை 
[2817-37] 


பின்‌ தொடர்ச்சிக்காக எப்பொழுதும்‌ கதறும்‌ ஒரு புத்தகம்‌ 
இருக்குமென்றால்‌, அது அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌ 
புத்தகம்தான்‌. பவுல்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த பொழுது, “... நான்‌ ... 
ரோமாபுரியையும்‌ பார்க்க வேண்டியது” (அப்‌. 19:21ஆ) என்று 
அவர்‌ கூறினார்‌. ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு 
அவர்‌ எழுதிய பொழுது, அவர்‌ ஸ்பானியா நாட்டிற்குப்‌ 
போவது பற்றிப்‌ பேசி விட்டுப்‌ பிறகு, “உங்களிடத்தில்‌ வந்து, 
உங்களைக்‌ கண்டு கொள்ளவும்‌, உங்களிடத்தில்‌ சற்றுத்‌ திருப்தி 
யடைந்த பிறகு, அவ்விடத்திற்கு உங்களால்‌ வழி விட்டனுப்பப்‌ 
படவும்‌, எனக்குச்‌ சமயங்‌ கிடைக்குமென்று நம்பியிருக்கிறேன்‌” 








(ரோமர்‌ 15:24) என்று கூறினார்‌. பவுல்‌ எருசலேமில்‌ கைது 
செய்யப்பட்ட பொழுது, இயேசு அவரிடத்தில்‌, “நீ என்னைக்‌ 
குறித்து எருசலேமிலே சாட்சி கொடுத்தது போல ரோமாவிலும்‌ 
சாட்சி கொடுக்க வேண்டும்‌” (அப்‌. 23:11ஆ) என்று உறுதி 
யளித்தார்‌. ரோமாபுரிக்குச்‌ சென்ற புயல்மிக்க கப்பல்‌ பயணத்‌ 
தில்‌ ஒரு தூதன்‌ அவரிடத்தில்‌, “பவுலே, பயப்படாதே, நீ 
இராயனுக்கு முன்பாக நிற்க வேண்டும்‌” (27:24அ) என்று 
கூறினான்‌. 

நமது வேத பாடப்‌ பகுதியான 28:11-31ல்‌ பவுல்‌ இறுதியாக 
பேரரசின்‌ நகருக்குச்‌ சென்று சேர்ந்ததைக்‌ காண்போம்‌. பவுல்‌ 
சீசருக்கு முன்பு தற்காப்பு வாதம்‌ செய்த பொழுது பவுலுக்கு 
என்ன நடந்தது என்று ஆச்சரியப்படுகின்றோம்‌. அவர்‌ 
தண்டனை பெற்றாரா அல்லது விடுவிக்கப்பட்டாரா? 
சுவிசேஷத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு ஸ்பானியா செல்லும்‌ அவரது 
திட்டம்‌ முழுமை பெற முடிந்ததா? இருப்பினும்‌ லூக்கா 
பின்வரும்‌ வார்த்தைகளுடன்‌ இப்புத்தகத்தை முடித்தார்‌: 
“பின்பு பவுல்‌ தனக்காக வாடகைக்கு வாங்கியிருந்த வீட்டிலே 
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இரண்டு வருஷ முழுதும்‌ தங்கி, தன்னிடத்தில்‌ வந்த யாவரை 
யும்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டு, மிகுந்த தைரியத்துடனே தடையில்லா 
மல்‌, தேவனுடைய ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பிரசங்கித்து, 
கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய விசேஷங்களை 
உபதேசித்துக்‌ கொண்டிருந்தான்‌” (28:30, 31). வசனம்‌ 31 
ஆனது, நடபடிகளில்‌ லூக்காவினால்‌ கூறப்பட்ட இறுதியான 
வளர்ச்சிக்‌ கூற்றாகும்‌. இதற்கு முந்திய வளர்ச்சிக்‌ கூற்றான 
19:20ல்‌ இருந்து இதுவரை நடைபெற்ற யாவற்றையும்‌ 
சுருக்கமாய்க்‌ கூறுவதென்பது இதன்‌ நோக்கமாயிருக்கலாம்‌. 
பவுலின்‌ வரலாற்றினால்‌ பற்றிப்‌ பிடிக்கப்பட்ட நமக்கு இந்த 
முடிவானது சுவையற்றதாய்‌ இருக்கின்றது. 

இப்புத்தகத்தின்‌ “எதிர்பாராத” முடிவானது ஒரு பின்‌ 
தொடர்‌ நூல்‌ பற்றிய யூகத்திற்கு வழி நடத்துகின்றது. லூக்கா 
தாம்‌ ஒருபொழுதும்‌ எழுதியிராத பின்‌ தொடர்‌ நூல்‌ ஒன்றை 
எழுத விரும்பினாரா? அவர்‌ தொலைந்து போன ஒரு 
பின்தொடர்‌ நூலை எழுதினாரா? மூன்றாவது தொகுதி 
யொன்றை லூக்கா எழுத விரும்பியதற்கான குறிப்பெகையும்‌ 
நாம்‌ காணவில்லை. பிறகு ஏன்‌ லூக்கா - ஆவியானவரின்‌ வழி 
நடத்துதலின்‌ கீழ்‌ நடபடிகளை இவ்விதமாய்‌ முடிக்க 
வேண்டும்‌? பவுலின்‌ வாழ்க்கை வரலாற்றை எழுதுவது என்பது 





லூக்காவின்‌ பிரதான நோக்கமாய்‌ இருந்ததில்லை, ஆனால்‌ 
சுவிசேஷமானது எவ்விதம்‌ ரோமாபுரி சென்று சேர்ந்து 
விருத்தியடைந்தது என்பதைக்‌ கூறுவதே அவரது நோக்கமாய்‌ 
இருந்தது. இந்த நோக்கத்தை நாம்‌ மனதில்‌ வைத்துப்‌ 
பார்த்தால்‌, இப்புத்தகத்தின்‌ முடிவானது ஏமாற்றம்‌ தருவதாய்‌ 
இராமல்‌, வெற்றியின்‌ குரலாய்‌ இருப்பதை நாம்‌ காண்போம்‌! 
எல்லாத்‌ தடைகளையும்‌ மீறி தேவன்‌ தமது நோக்கத்தை 
நிறைவேற்றினார்‌! 

கடைசி வசனங்களில்‌ “தடையின்றி” என்பதே திறவுகோல்‌ 
வார்த்தையாக உள்ளது: “பின்பு பவுல்‌ தனக்காக வாடகைக்கு 
வாங்கியிருந்த வீட்டிலே இரண்டு வருஷ முழுதும்‌ தங்கி, 
தன்னிடத்தில்‌ வந்த யாவரையும்‌ ஏற்றுக்கொண்டு, மிகுந்த 
தைரியத்துடனே தடையில்லாமல்‌, தேவனுடைய ராஜ்யத்தைக்‌ 
குறித்துப்‌ பிரசங்கித்து, கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ 
பற்றிய விசேஷங்களை உபகேசித்துக்‌ கொண்டிருந்தான்‌. ” மூல 
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மொழியில்‌ இவ்வார்த்தையானது (“தடையில்லாமல்‌”) 





வலியுறுத்தத்திற்காக வசனத்தின்‌ கடைசியில்‌ வைக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது, மற்றும்‌ 11453 மொழிபெயர்ப்பாளர்களும்‌ கூட 
அவ்வாறே வைத்தார்கள்‌. அந்த விரிவான பேரரசின்‌ இருதயம்‌ 
போன்ற பகுதியில்‌, சுவிசேஷமானது அதை அமிழ்த்த விரும்பி 
யவர்களால்‌ தடை செய்யப்படாதிருந்தது: ரோம அதிகாரி 
களால்‌ தடை செய்யப்படாகிருந்தது, யூதத்‌ தலைவர்களால்‌ 
தடை செய்யப்படாகிருந்தது, சாத்தானால்‌ தடை செய்யப்‌ 
படாதிருந்தது. இயேசுவைப்‌ பற்றிய நற்செய்தியானது 
தலைநகரில்‌ இருந்து அப்பேரரசின்‌ தொலை தூரத்தில்‌ இருந்த 
எல்லாப்‌ பகுதிகளுக்கும்‌ தாராளமாய்‌ பெருக்கெடுத்தோட 
முடிந்தது! வசனங்கள்‌ 30 மற்றும்‌ 31ஐ நீங்கள்‌ வாசிக்கும்‌ 
பொழுது, லூக்கா அவற்றை எழுதியபடியே - இருதயத்தில்‌ 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ - வாசியுங்கள்‌! 

“இறுதியான வார்த்தை” என்பது உண்மையில்‌ “தடை 








யில்லாமல்‌” என்றிருப்பதால்‌, நாம்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌, 
வசனங்கள்‌ 11 முதல்‌ 31 வரையிலும்‌ எதிர்மறையான 
ஒவ்வொன்றையும்‌ தேவன்‌ நேர்மறையாக மாற்றிய, தடையற்ற 
விஷயங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ காண்போம்‌. 


பயணத்தைப்‌ பற்றிய இறுதியான 
வார்த்தை (28:11-16) 


தாமதத்தினால்‌ தடையில்லை (வ. 11) 

பவுலும்‌ அவருடைய துணையாளர்களும்‌ மெலித்தா தீவில்‌ 
மூன்று மாதங்கள்‌ தங்கியிருந்தார்கள்‌ (வ. 11௮) - ஒருவேளை 
இது நவம்பர்‌, டிசம்பர்‌ மற்றும்‌ ஜனவரி மாதங்களாய்‌ இருக்க 
லாம்‌. பவுல்‌ அங்கு மூன்று மாதங்கள்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
தேவன்‌ ஏன்‌ விரும்பினார்‌ என்று நாம்‌ அறியவில்லை. அது 
பவுலுக்கு ஓய்வெடுத்து உடல்‌ நலத்தைத்‌ திரும்பப்‌ பெறும்‌ 
காலமாய்‌ இருந்ததா? அது, அந்த அப்போஸ்தலர்‌ செசரியாவில்‌ 








தங்கி, இரண்டாண்டுகள்‌ இடைவெளியில்‌ துருப்பிடித்துப்‌ 
போன அவரது திறமைகளைக்‌ கூராக்கும்‌ காலமாய்‌ இருந்ததா? 
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தேவன்‌ அத்தீவில்‌ இருந்த மக்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களாகும்‌ 
வாய்ப்பைத்‌ தர மட்டுமே விரும்பினாரா? தேவனுடைய 
காரணங்கள்‌ எதுவாக இருந்தாலும்‌, பவுல்‌ அந்தத்‌ தாமதத்திற்கு 
- நாம்‌ முந்திய பாடம்‌ ஒன்றில்‌ கண்டுள்ளபடி - நன்றி நிறைந்த 
உணர்வுடன்‌ பதில்செயல்‌ செய்தார்‌. 


மூடநம்பிக்கையினால்‌ தடையில்லை (வ. 11) 

ரோமாபுரிக்குப்‌ பவுலையும்‌ மற்ற கைதிகளையும்‌ 
அழைத்துச்‌ செல்லும்‌ பொறுப்புப்‌ பெற்றிருந்த சேனாதிபதி 
யான யூலியு மழைக்கால மாதங்களின்‌ போது, இன்னொரு 
அலெக்சந்திரியக்‌ கப்பலில்‌ பயணத்திற்குப்‌ பதிவு செய்தார்‌ 
(27:6; 28:11). இந்தக்‌ கப்பலானது அநேகமாக, இத்தீவின்‌ 
வடமேற்கு கடற்கரையிலிருந்த மத்திய தரைக்கடலின்‌ முக்கிய 
துறைமுகமான வாலட்டா துறைமுகம்‌ என்ற இத்தீவின்‌ 
துறைமுகத்தில்‌ மழைக்காலத்தில்‌ தங்கியிருந்திருக்கலாம்‌. 

கப்பலானது மழைக்காலத்திற்காக நிற்கும்படி நிர்ப்பந்திக்‌ 
கப்பட்ட வேளையில்‌ அது தன்‌ அடைவிடத்திலிருந்து மூன்று 
அல்லது நான்கு நாள்‌ பயண தூரத்திற்குள்‌ இருந்ததால்‌ 
கப்பலின்‌ எஜமானர்‌ அப்பயணத்தை நிறைவு செய்வதில்‌ 
ஏக்கமாய்‌ இருந்தார்‌. எனவே மிக முந்திக்‌ கிடைத்த வாய்ப்பில்‌ 
அவர்‌ தம்‌ பயணத்தை மறுபடியும்‌ தொடர்ந்தார்‌. 

அந்தக்‌ கப்பலைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ லூக்கா ஒரு 
வித்தியாசமான குறிப்பைக்‌ கூடக்‌ கொடுத்தார்‌: “மிதுனம்‌ 
என்னும்‌ அடையாளமுள்ள” (வ. 11௮). “மிதுனம்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது “ஜீயஸின்‌ 
மகன்கள்‌” என்று அர்த்தப்படுகின்றது. கிரேக்க - ரோமப்‌ 
புராணக்‌ கதையின்படி, கேஸ்டர்‌ மற்றும்‌ போல்லக்ஸ்‌ 
ஆகியோர்‌ ஜீயஸின்‌ (யூப்பித்தரின்‌) இரட்டைப்‌ பிள்ளைகள்‌ 
ஆவார்கள்‌. ஜெமினி நட்சத்திரக்‌ கூட்டமானது இப்புராணக்‌ 
கதையின்‌ மகன்களுக்காய்ப்‌ பெயரிடப்பட்டுள்ளது. இந்த 





சகோதரர்கள்‌ கப்பல்‌ பயணிகளின்‌ காவல்‌ தேவர்களாகக்‌ 
கருதப்பட்டார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட மூடநம்பிக்கைகள்‌ பற்றிய 
ஏவுதல்‌ பெற்ற விமர்சனங்களை 1 கொரிந்தியர்‌ 8:4-6ல்‌ 





காணலாம்‌. அந்த அலெக்சந்திரியக்‌ கப்பலின்‌ முன்‌ பகுதியில்‌ 
இந்த இரட்டை சகோதரர்களின்‌ உருவம்‌ செதுக்கி வண்ணம்‌ 
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தீட்டப்பட்டிருந்தது. 

லூக்காவின்‌ குறிப்பானது அவர்‌ அங்கிருந்தார்‌ என்பதை 
நிலைநாட்டுகின்றது; லூக்கா (மற்றும்‌ அநேகமாக அரிஸ்தா்க்‌ 
கும்‌ கூட) கப்பலின்‌ நூற்றுக்கு அதிபதி, அவரது சேவகர்கள்‌ 
மற்றும்‌ இருந்த கைதிகள்‌ ஆகியோரும்‌ இருந்திருப்பார்கள்‌, இது 
கண்கண்ட சாட்சியத்தின்‌ அற்பமான விபரத்தை உள்ளடக்கு 
கின்றது. மேலும்‌ இது முதல்‌ நூற்றாண்டு சுவிசேஷ ஊழியர்‌ 
களை எதிர்கொண்டிருந்த மூட நம்பிக்கையின்‌ அடையாளத்‌ 
தையும்‌ காட்டுகின்றது (மற்றும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ உலக 
முழுவதிலும்‌ உள்ள பலரால்‌ எதிர்கொள்ளப்படும்‌ மூட 
நம்பிக்கையையும்‌ குறிக்கின்றது). ஒரு உண்மை நிச்சயமானதா 
யிருந்தது: கப்பல்‌ மாலுமிகளின்‌ தேவர்கள்‌ என்று அழைக்கப்‌ 
பட்டவர்கள்‌ அலெக்சந்திரியாவின்‌ முந்திய கப்பலில்‌ இருந்த 
பயணிகளுக்கு (நன்மை) ஒன்றும்‌ செய்திருக்கவில்லை! 





அவர்கள்‌ தங்கள்‌ வாழ்வை உண்மையான ஓரே தேவனுக்கு, 
“பிதாவாகிய ஒரே தேவன்‌ நமக்குண்டு, அவராலே சகலமும்‌ 
உண்டாயிருக்கிறது”” (1 கொரி. 8:6௮; அப்‌. 27:24ஐயும்‌ 
காணவும்‌) என்பவருக்கு அர்ப்பணித்திருந்தார்கள்‌. 


வானிலையினால்‌ தடையில்லை (வ. 12, 13) 

பயணத்தின்‌ முந்திய பாகத்தில்‌, எதிர்க்காற்று ஒரு 
குடையாய்‌ இருந்தது (அப்‌. 27:4). இப்பொழுது, பெரிய சிரமம்‌ 
ஒன்றுமில்லாமல்‌ கப்பலானது அதன்‌ அடைவிடத்தை நோக்கி 
முன்னேறியது. முதலில்‌ அது வடகிழக்கில்‌ அறுபது மைல்கள்‌ 
பயணம்‌ செய்து சிசிலியாவின்‌ தலைநகரான சீரகூசா 
பட்டணத்திற்குச்‌ சென்றது (வரைபடத்தை ப. 33ல்‌ காணவும்‌). 
“சரகூசா பட்டணக்கைச்‌ சேர்ந்து, அங்கே மூன்று நாள்‌ 





தங்கினோம்‌” என்று (28:12) லூக்கா அறிக்கை தந்தார்‌. கப்பலின்‌ 
பொறுப்பாளர்கள்‌ ஒருவேளை அங்கு வியாபார விஷயங்களில்‌ 
மூன்று நாட்களைச்‌ செலவிட்டு இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
அநேகமாக, மெஸ்ஸினா ஜல சந்தியைக்‌ குறுக்கே கடப்பதற்கு 
முன்பாக சாதகமான காற்றிற்காகக்‌ காத்திருந்திருக்கலாம்‌. 
அபாயமான அலைகள்‌ மற்றும்‌ நீர்ச்சுழல்களுக்குப்‌ பெயர்‌ 
பெற்றதாக அந்த ஜலசந்தி அறியப்பட்டிருந்தது. ரேகியு 
துறைமுகத்திற்கு அருகில்‌ கேரிப்டிஸ்ஸின்‌ புராணத்துவம்‌ 
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பெற்ற நீர்ச்சுழலும்‌ ஸ்கில்லாவின்‌ பாறையும்‌ இருந்தன. 
கிரேக்கப்‌ புராணத்தில்‌, கேரிப்டிஸ்‌ மற்றும்‌ ஸ்கில்லா என்பவை 
கள்‌ கடற்பயணிகளை அழிக்கும்‌ கடல்‌ இராட்சதர்களாய்‌ 
இருந்தன. அடுத்த துறைமுகத்திற்கு இருபத்தி நான்கு மணி 
நேரத்தில்‌ கொண்டு சேர்க்க அவர்களுக்குப்‌ பலத்த காற்று 
ஒன்று தேவைப்பட்டது. 

கடைசியாக அவர்கள்‌ சீரகூசா பட்டணத்தை விட்டுப்‌ 
புறப்பட முடிந்தது. “அவ்விடம்‌ விட்டுச்‌ சுற்றியோடி, ரேகியு 
துறைமுகத்துக்கு வந்து சேர்ந்தோம்‌” (வ. 13௮). இது காலணி 
வடிவில்‌ உள்ள இத்தாலியின்‌ நுணிப்‌ பகுதியில்‌ இருந்த ஒரு 
நகரமாகும்‌. ரேகியுவில்‌ இருந்து அவர்கள்‌ வடக்கே இருநூறு 
மைல்கள்‌ தொலைவில்‌ இருந்த வர்த்தகத்‌ துறைமுகமான 
புத்தேயோலிக்கு கரையோரமாய்ப்‌ பயணம்‌ செய்ய முடிந்தது. 
“மறு நாளில்‌ தென்றற்‌ காற்றெடுக்கையில்‌” (வ. 13ஆ), இது 
அவர்களின்‌ பயணத்தை விரைவு படுத்தியது. இத்தாலியின்‌ 





மேற்குக்‌ கரையோரமாய்‌ அவர்கள்‌ பயணம்‌ செய்கையில்‌ 
வெசுவியஸ்‌ என்ற புகை கக்கும்‌ எரிமலையின்‌ அடிவாரத்தில்‌ 
இருந்த பாம்ப்பி பட்டணத்தின்‌ அருகாக கடந்து சென்றிருப்‌ 
பார்கள்‌. காலம்‌ கனிந்திருக்க, “இரண்டாம்‌ நாள்‌ புத்தேயோலி 
பட்டணத்துக்கு [அவர்கள்‌] வந்து” (வ. 13இ) சேர்ந்தார்கள்‌. 

நேப்பிள்ஸ்ஸின்‌ குடாவில்‌ அமைந்திருந்த புத்தேயோலி 
நகரானது ரோமாபுரியின்‌ முக்கிய துறைமுகமாய்‌ இருந்தது. 
பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ மிகவும்‌ கும்பல்‌ நிறைந்த இத்துறை 
முகத்தில்‌ கரையேறி, ரோமாபுரியை நோக்கி எழுபத்தைந்து 
மைல்கள்‌ தூரம்‌ நடந்து சென்றிருப்பார்கள்‌. 


பயத்தினால்‌ தடையில்லை (வ. 14, 15) 

நீங்கள்‌ எப்பொழுதுமே செல்ல விரும்பிய ஒரு இடத்திற்கு 
எப்பொழுதாவது பயணம்‌ செய்திருக்கின்றீர்களா? மற்றும்‌ 
உங்கள்‌ அடைவிடத்தை நெருங்குகையில்‌ பயத்தினால்‌ 
நிறைந்திருக்றெதை உணர்ந்திருக்கின்றீர்களா? புத்தேயோலி 
கடற்துறைமுகத்தினருகில்‌ பவுல்‌ நிற்கையில்‌ ஆர்வத்தினால்‌ 
நிறைந்திருந்தார்‌ என்பது உறுதி (வசனம்‌ 15ன்‌ முடிவுப்‌ 
பகுதியைக்‌ காணவும்‌). அதன்‌ வடக்கில்‌ ரோமாபுரியின்‌ 
வல்லமையின்‌ அடையாளமாக யுத்தக்‌ கப்பல்கள்‌ நின்றிருந் 
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குன. அருகாமையில்‌ ரோமாபுரியின்‌ உலகாதாயத்தின்‌ 
அடையாளமாக செல்வந்தர்களின்‌ படகுகள்‌ இருந்தன. 
உலகியல்‌ ரீதியான இந்த அறைகூவல்களுடன்‌ கூடுதலாக, அவர்‌ 
ரோமாபுரியை நோக்கி ஒரு கைதியாய்‌ நடந்து செல்லுகையில்‌ 
சகோதரர்களால்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படுவது பற்றி கவலைப்பட 
வேண்டியதாயிருந்தது. பவுலின்‌ “மாம்சத்தில்‌ இருந்த முள்‌” 
அவரை இவ்விடத்தில்‌ பலவீனராகவும்‌, ஆவியில்‌ தொய்ந்த 
வராகவும்‌ ஆக்குமளவுக்கு கொழுந்து விட்டிருக்கலாம்‌. 
மறுபடியும்‌ தேவன்‌ தம்மை “இரக்கங்களின்‌ பிதாவும்‌, சகல 
விதமான ஆறுதலின்‌ தேவனும்‌” (2 கொரி. 1:3) என்று நிரூபித்‌ 
தார்‌. புத்தேயோலியில்‌ “சகோதரர்களை” (வ. 14அ)க்‌ கண்டதில்‌ 
பவுல்‌ சந்தோஷத்தினால்‌ திகைப்படைந்தார்‌. சுவிசேஷமானது 
ரோமாபுரியில்‌ இருந்து அந்தத்‌ துறைமுகப்‌ பட்டணகத்திற்குப்‌ 
பரவியிருந்தது என்பது உறுகியாயிற்று. சகோதரர்கள்‌, பவுலை 
யும்‌ அவரது துணைவர்களையும்‌ வரவேற்று “ஏழு நாள்‌ 
தங்களிடத்தில்‌ இருக்கும்படி வேண்டிக்‌ கொண்டார்கள்‌” 
(வ. 14அ). ஒருவேளை பவுல்‌ அங்கு ஒரு இங்கட்கிழமையன்று 
சென்று சேர்ந்திருக்கலாம்‌, எனவே அடுத்து வந்த ஞாயிற்றுக்‌ 
கிழமையன்று அப்பம்‌ பிடுவதற்காக அவர்‌ அங்கு தங்கி 
யிருக்கும்படி கிறிஸ்தவர்கள்‌ விரும்பியிருக்கலாம்‌. துரோவா 
விலும்‌ இதே போன்று நடந்தது (“அப்போஸ்தலருடைய 
நடபடிகள்‌” 4ம்‌ பாகத்தில்‌ அப்‌. 20:6, 7 வசனங்களுக்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌). எப்படியாகிலும்‌, ஒரு முழுவாரம்‌ 
என்பதில்‌ கர்த்தருடைய நாள்‌ ஒன்றும்‌ உள்ளடங்கியிருக்கும்‌, 
அந்த வேளையில்‌ பவுல்‌ அப்பகுதியில்‌ இருந்த எல்லா சகோதரர்‌ 
களுடனும்‌ ஐக்கியத்தை மகிழ்ச்சியுடன்‌ அநுபவித்திருக்க 
முடியும்‌. முன்பு சீதோனில்‌ (27:3) பவுல்‌ தம்‌ நண்பர்களுடன்‌ 
இருப்பதற்கு நூற்றுக்கு அதிபதி அனுமதித்திருந்தார்‌. 
ரோமாபுரிக்கு மிக நெருங்கியிருக்கையில்‌ ரோம நூற்றுக்கு 
அதிபதியான யூலியு பயணத்தை ஒரு வாரம்‌ தள்ளிப்போட 
அனுமதித்தது ஏன்‌ என்பது ஒரு புரியாத செயலாகும்‌. அங்கு 
அவருக்கு ஏதேனும்‌ வேலை இருந்ததா? அவருடைய படை 
வீரார்கள்‌ புயலில்‌ எல்லாவற்றையும்‌ இழந்து போயிருந்ததால்‌, 
அவர்களை மறுபடியும்‌ பணிக்குத்‌ தயார்‌ செய்ய வேண்டி 
யிருந்ததா? ரோமாபுரியில்‌ இருந்து கட்டளை வருவதற்காக 
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அவர்‌ காத்திருந்தாரா? ஏழு நாட்கள்‌ இடைவெளிக்கான 
காரணத்தை இந்தச்‌ சாத்தியக்‌ கூறுகள்‌ எதுவும்‌ விளக்கப்‌ 
படுத்துவதில்லை. அநேகமாய்‌ பவுலுக்குச்‌ சாதகமாக அவர்‌ ஒரு 
வாரத்‌ தாமதத்தை ஒப்புக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌. அந்த 
அப்போஸ்தலரிடம்‌ அவர்‌ நிச்சயமாகவே ஆழ்ந்த மதிப்புக்‌ 








கொண்டிருந்தார்‌. சுவிசேஷம்‌ அவரிடத்தில்‌ விளைவை 
ஏற்படுத்தி, அவர்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராய்‌ அகியிருக்கவும்‌ சாத்திய 
முண்டு. கொர்னேலியு மற்றும்‌ அரண்மனைக்காவலர்‌ 
(பிலி. 1:13) உட்பட மற்ற சில வீரர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
அகியிருந்தார்கள்‌. 

புத்தேயோலியில்‌ இருந்த ஏழு நாட்களின்‌ போது, பவுல்‌ 
வந்திருந்த செய்தியானது ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்‌ 
களைச்‌ சென்றடைந்தது. உடனே பலர்‌ அவரைச்‌ சந்திக்க 
வந்தார்கள்‌ (வ. 15). ரோமருக்கு எழுதிய நிருபத்தின்‌ கடைசி 
அதிகாரத்தில்‌ பவுல்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த இருபத்தி ஆறு 
நண்பர்களின்‌ பெயர்களைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌; அந்த நண்பர்கள்‌ 





அநேகமாய்‌, தெற்கு நோக்கிப்‌ பயணப்பட்ட இரண்டு 
குழுக்களில்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. 

துறைமுக நகரில்‌ ஒரு வாரம்‌ இருந்த பிறகு, பவுலும்‌, 
அலுவலகக்‌ குழுவில்‌ இருந்த மற்றவர்களும்‌, ரோமாபுரிச்‌ 
சாலைகளிலேயே மிகப்‌ புகழ்‌ பெற்றிருந்த அப்பியுபுரம்‌ நோக்கி 
வடக்கு முகமாய்ப்‌ பயணப்பட்டார்கள்‌. அப்பியுபுரம்‌ என்பது 
கி.மு. 312ல்‌ அந்தச்‌ சாலைப்‌ பணியைத்‌ தொடங்கு, அந்தச்‌ 








சாலை போடுவதற்கான செலவில்‌ ஒரு பகுதியைத்‌ தாமே 
ஏற்றுக்‌ கொண்டிருந்த அப்பியு லெவுதியு சீகஸ்‌ என்பவரின்‌ 
பெயரால்‌ அழைக்கப்பட்டது. அப்பியு என்பவர்‌ “C5௦” என்று 
அழைக்கப்பட்ட முக்கிய அதிகாரியாக ரோமாபுரியில்‌ 
விளங்கினார்‌ - இவர்‌ பொதுமக்களின்‌ கணக்கெடுப்பு மற்றும்‌ 





பொது நடத்தைகள்‌ ஒழுக்கங்கள்‌ ஆகியவற்றைக்‌ கண்‌ 
காணிக்கும்‌ பொறுப்புள்ள இரு அதிகாரிகளில்‌ ஒருவரா 
யிருந்தார்‌. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ பயணத்தில்‌ பாதி தூரத்தைக்‌ 
கடந்த போது, வரவேற்புக்‌ குழுவினர்‌ அவர்களைச்‌ சந்தித்‌ 
தார்கள்‌. “அவ்விடத்திலுள்ள சகோதரர்கள்‌ நாங்கள்‌ வருறெ 
செய்தியைக்‌ கேள்விப்பட்டு, சிலர்‌ அப்பியுபுரம்‌” வரைக்கும்‌ 
சிலர்‌ மூன்று சத்திரம்‌” வரைக்கும்‌, எங்களுக்கு எதிர்கொண்டு 
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வந்தார்கள்‌” (வ. 12௮) என்று லூக்கா எழுதினார்‌. களைப்‌ 
படையும்‌ பயணிகளுக்காக அப்பியு சாலை நெடுகிலும்‌ இளைப்‌ 
பாறுமிடங்கள்‌ நிலைநாட்டப்பட்டிருந்தன, அவ்விடங்களைச்‌ 
சுற்றிலும்‌ வியாபார நிறுவனக்‌ கூடங்கள்‌ இருந்தன. அவைகளில்‌ 
ஒன்று ரோமாபுரியில்‌ இருந்து நாற்பத்து மூன்று மைல்கள்‌ 
தூரத்தில்‌ இருந்த அப்பியுபுரம்‌ என்ற இடம்‌ ஆகும்‌. 
இன்னொன்று, தலைநகரில்‌ இருந்து பத்து மைல்கள்‌ தூரத்தில்‌ 
இருந்த மூன்று சத்திரம்‌ என்னும்‌ பெயர்‌ உள்ள இடமாகும்‌.” 
வசனம்‌ 15ல்‌ “எதிர்கொண்டு வந்தார்கள்‌” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது “பார்வையிட 
வரும்‌ பெருமகன்‌ ஒருவரை அலுவலக ரீதியாக வரவேற்கப்‌ 
பயன்படும்‌ நுணுக்கமான வார்த்தையாகும்‌, அக்குழுவானது 
[பவுலை] வரவேற்கவும்‌, அவரது பயணத்தின்‌ நிறைவுப்‌ பகுதி 
யில்‌ அவருக்குப்‌ பாதுகாப்பு வழித்துணையாகச்‌ செல்லவும்‌ 
நகரில்‌ இருந்து வெளியேறிச்‌ சென்றது” (1: 1: Bruce, The Book of 
4012). பவுலுக்கு ஒரு கதாநாயகனுக்குரிய வரவேற்பு தரப்பட்ட 
போது அவரது பயம்‌ மறைந்து போனது! லூக்கா, “அவர்களைப்‌ 
பவுல்‌ கண்டு, தேவனை ஸ்கோக்கரித்துக்‌ தைரியமடைந்தான்‌” 





(வ. 15ஆ) என்று கூறியதில்‌ வியப்பேதும்‌ இல்லை. அவர்‌ தமது 
பழைய மற்றும்‌ புதிய நண்பர்களால்‌ வாழ்த்தப்பட்ட பொழுது 
கண்ணீர்‌ வழிந்தோடியதை என்னால்‌ காண முடிகின்றது. 

சற்றுப்‌ பிறகு, ரோமாபுரிப்‌ பயணம்‌ மறுபடியும்‌ தொடர்ந்‌ 
குது. அது என்ன ஒரு காட்சியாய்‌ இருந்திருக்கும்‌! பெருமித 
மான ரோமானிய வீரர்கள்‌, துயரார்ந்த கைதிகள்‌, மற்றும்‌ 
புன்னகை பூக்கும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆகியோர்‌ அப்பியு சாலையில்‌ 
அணிவகுத்துச்‌ சென்றார்கள்‌! “அந்தப்படி நாங்கள்‌ இருந்து, 
பின்பு ரோமாபுரிக்குப்‌ போனோம்‌” (வ. 14இ) என்று லூக்கா 
எழுதினார்‌. 


அச்சுறுத்தலினால்‌ தடையில்லை (வ. 14, 16) 

பயணத்தின்‌ விபரத்தை, “நாங்கள்‌” ரோமாபுரியில்‌” சேர்ந்த 
போது, ... பவுல்‌ தன்னைக்‌ காத்திருக்கிற சேவகனுடனே 
தனித்துக்‌” குடியிருக்கும்படி உத்தரவு பெற்றுக்‌ கொண்டான்‌” 
(வ. 16) என்று முடித்தார்‌. ஒரு பொதுச்‌ சிறையில்‌ அடைக்கப்‌ 
படுவதற்குப்‌ பதிலாக, பவுல்‌ “வாடகைக்கு வாங்கியிருந்த 
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வீட்டிலே” (வ. 30) வீட்டுக்‌ காவலில்‌, விலங்கிடப்பட்டு 
(வ. 20) காவலர்கள்‌ காவல்‌ செய்ய, குடியிருக்கும்படி அனுமதிக்‌ 
கப்பட்டார்‌. 

பவுல்‌ தாம்‌ நெடுநாளாய்க்‌ காண ஆவலாயிருந்த நகருக்குக்‌ 
கடைசியில்‌ வந்து சேர்ந்தார்‌. அந்நகரின்‌ தெருக்களின்‌ வழியே 
அவர்‌ கட்டுப்பாடுற்ற தம்‌ இடத்திற்கு” வழி நடத்திச்‌ செல்லப்‌ 
பட்ட பொழுது, அவர்‌ கண்டதும்‌ சிந்தித்தும்‌ என்ன? வழக்கம்‌ 
போலவே லூக்காவின்‌ விபரமானது நமது ஆர்வத்தைக்‌ திருப்தி 
செய்வதில்லை. பவுல்‌ அங்கு ஒரு சுற்றுலாப்‌ பயணியாக 
இல்லாமல்‌, கர்த்தருக்குச்‌ சாட்சியாக இருந்தார்‌ (23:11). 
இருப்பினும்‌ நாம்‌, பழங்கால நகரங்களில்‌ மிகப்‌ பெரியதும்‌, 
மேன்மை மிக்கதுமான ரோமாபுரியில்‌ சந்தித்த அறைகூவல்‌ 
களை நாம்‌ கவனிக்க வேண்டும்‌. 

பவுல்‌ நுழைந்திருக்க வேண்டிய அப்பியு சாலையில்‌ அழிந்து 
போன கற்பாவுகை மட்டும்‌ கதவின்‌ வழியே நான்‌ நடந்திருக்‌ 
கின்றேன்‌. அந்தக்‌ காலத்தில்‌ அங்கு நிறைந்திருந்த ஆயிரக்‌ 
கணக்கான விக்கிரகக்‌ கோவில்களின்‌ சிதிலங்களை நான்‌ 
கண்டிருக்கின்றேன்‌. அந்த நகரின்‌ வர்த்தக, சமூக, மார்க்க 
மற்றும்‌ அரசியல்‌ மையமான மாபெரும்‌ மைதானத்தின்‌ 
சிதிலங்களையும்‌ நான்‌ பார்த்திருக்கின்றேன்‌. பேரரசின்‌ 
ஒவ்வொரு பாகத்திற்கும்‌ அங்கிருந்துள்ள தூரத்தைக்‌ குறித்து 
வைத்த தங்கத்தினால்‌ ஆன மைல்‌ கல்லை நான்‌ தொட்டுப்‌ 
பார்த்திருக்கிறேன்‌. நீரோ தம்‌ அரண்மனையைக்‌ கட்டி யெழுப்‌ 





பியிருந்த பலட்டின்‌ மலையின்‌ மேல்‌ நான்‌ நின்றிருக்கின்றேன்‌. 

பவுல்‌ ரோமாபுரிக்குள்‌ வழிநடத்தப்பட்டு ஏறக்குறைய 
இரண்டாயிரம்‌ ஆண்டுகளாகி உள்ளது; ஆனால்‌ உங்கள்‌ 
கண்களை மூடிக்‌ கொண்டீர்களானால்‌, செல்வமிக்க, துன்‌ 
மார்க்கமான அந்த “உலகத்தின்‌ சீமாட்டியை” மறுபடியும்‌ 
உயிருடன்‌ நீங்கள்‌ காண முடியும்‌. பவுலின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த 
அந்த வண்ணமிகும்‌ கும்பலை சித்தரியுங்கள்‌: பேரரசைக்‌ 
கட்டுப்படுத்திய வல்லமை நிறைந்த செல்வந்தர்கள்‌, இலவச 
அப்பத்திற்காக இரைந்து கூக்குரலிட்ட சோம்பலான ஏழைகள்‌, 
தேவையான உற்பத்திப்‌ பொருட்களையும்‌, வேலைகளையும்‌ 





கொடுத்து வந்த சுறுசுறுப்பான அடிமைகள்‌. சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்க வந்த பவுலும்‌ மற்ற கிறிஸ்தவர்களும்‌ மூழ்கடிக்கப்‌ 
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படுமளவுக்கு அங்கிருந்த அறைகூவல்கள்தான்‌ எத்தனை 
எத்தனை? 

இருந்தாலும்‌, மனிதர்களின்‌ நடவடிக்கைகளைக்‌ கட்டுப்‌ 
படுத்துகின்ற தேவனுக்கு இது ஒரு பெரிய அறைகூவல்‌ அல்ல. 
அவருடைய திட்டங்கள்‌ மற்றும்‌ நோக்கங்களில்‌ அரசியல்‌ 
ரீதியான இராஜ்யத்தின்‌ மையமாய்‌ இருந்த அந்த இடமானது 
அவரது இராஜ்யம்‌ மக்களால்‌ நிறைந்த உலகில்‌ நற்செய்தியின்‌ 
மூலம்‌ பரவுவதற்கான மையமாகவும்‌ இருக்க முடிந்தது. எல்லாச்‌ 
சாலைகளும்‌ ரோமாபுரிக்குச்‌ செல்வதாயிருந்தால்‌, அதே சாலை 
யில்‌ ரோமாபுறியிவிருந்து - “பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தமும்‌” (1:8) 
- எல்லா இடங்களுக்கும்‌ செல்வதாகவும்‌ இருந்தன. 

“அந்தப்படி நாங்கள்‌ ... ரோமாபுரிக்குப்‌ போனோம்‌” 
(28:14) என்ற வார்த்தைகள்‌ எவ்வளவு குறிப்பிடத்‌ தக்க 
தாயிருக்க வேண்டும்‌! அநேக வருடங்களுக்கு முன்‌ தொடங்கிய 
பவுலின்‌ பயணமானது கடைசியாக ஒரு முடிவுக்கு வந்தது, 
தேவனுடைய சுவிசேஷ ஊழியத்தின்‌ திட்ட மானது ஒரு புதிய 
படி நிலையெடுத்துக்‌ தொடங்கியது. 


யூதார்களுக்கான பவுலின்‌ செய்தியின்‌ 


இறுதியான வார்த்தைகள்‌ 
(28:17-29) 


சிறை வாசத்தினால்‌ தடையில்லை (வ. 17-23) 

ரோமருக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதிய நிருபமானது “முன்பு 
யூதருக்கும்‌ பின்பு கிரேக்கருக்கும்‌” (ரோமர்‌ 1:16) சுவிசேஷத்தை 
எடுத்துச்‌ செல்லுவதே அவரது வழக்கமான செயல்பாடாக 
இருந்தது என்பதை வலியுறுத்தியது. ஒவ்வொரு புதிய நகரிலும்‌ 
அவர்‌ எவ்வித மாறுதலும்‌ இன்றி யூத ஜெப ஆலயத்திலேயே 
தமது பிரசங்க ஊழியத்தைத்‌ தொடங்கினார்‌ (அப்‌. 17:1-8). 
ரோமாபுரியில்‌ யூதர்களின்‌ தொகை அதிகமாய்‌ இருந்தது, 
மற்றும்‌ குறைந்தது பத்து ஜெப்‌ ஆலயங்கள்‌ அங்கிருந்தன, 
ஆனால்‌ பவுல்‌ அவைகள்‌ எவற்றிற்கும்‌ செல்வதைத்‌ கேர்ந்து 
கொள்ளவில்லை. அவர்‌ கடுத்து நிறுத்தப்படவில்லை: அவர்‌ 
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அவர்களிடத்தில்‌ செல்ல முடியாதிருந்தால்‌, அவர்களை அவர்‌ 
தம்மிடத்தில்‌ வரும்படி அழைத்திருப்பார்‌. 

சில நாள்‌ ஓய்வுக்குப்‌ பின்‌ (மற்றும்‌ அநேகமாக நண்பர்களி 
டம்‌ உறைவைப்‌ புதுப்பித்துக்‌ கொண்ட பின்‌), பவுல்‌ “யூதரில்‌ 
பிரதானமானவர்களை வரவழைத்தான்‌” (28:17௮அ): ஜெப 
ஆலயங்களில்‌ மூப்பர்கள்‌, வேதபாரகர்கள்‌, முதன்மையான 
யூதக்‌ குடும்பங்களின்‌ தலைவர்கள்‌ ஆகியோர்‌ அதில்‌ இருந்திருப்‌ 
பார்கள்‌. எருசலேமில்‌ இருந்த யூதர்களின்‌ வெறுப்பு என்ற 
குணம்‌ அவர்களிடம்‌ இருந்ததா இல்லையா என்பதைக்‌ கண்ட 
றிய அவர்‌ விரும்பினார்‌. மேலும்‌ தாம்‌ அங்கு கலகம்‌ ஏற்படுத்து 
வதற்காக வரவில்லை என்பதை அவர்களுக்கு மறுபடியும்‌ 
உறுதிப்படுத்த அவர்‌ விரும்பினார்‌. மிக முக்கியமாக, 
அவர்களில்‌ சிலரையாவது இயேசுவுக்கு ஆகாயப்‌ படுத்தலாம்‌ 
என்பதில்‌ அவர்‌ நம்பிக்கையாய்‌ இருந்தார்‌ (ரோமர்‌ 9:1-5; 10:1). 


அவர்கள்‌ கூடி வந்திருந்தபோது, அவன்‌ அவர்களை நோக்கி: 
சகோதரரே, நம்முடைய ஜனங்களுக்கும்‌ நம்முடைய 
முன்னோர்களின்‌ முறைமைகளுக்கும்‌ விரோகமானதொன்றை 
யும்‌ நான்‌ செய்யாமலிருந்தும்‌, கட்டப்பட்ட வனாக எருச 
லேமிலிருந்து ரோமர்‌ கைகளில்‌ ஒப்புக்கொடுக்கப்பட்டேன்‌. 
அவர்கள்‌ என்னை நியாயம்‌ விசாரித்தபோது மரணத்துக்‌ 
கேதுவான குற்றம்‌ ஒன்றும்‌ என்னிடத்தில்‌ காணாதபடியினால்‌, 
என்னை விடுதலையாக்க மனதாயிருந்தார்கள்‌. யூதர்கள்‌ அதற்கு 
எதுர்பேசினபோது, நான்‌ இராயனுக்கு அபயமிட வேண்டிய 
தாயிருந்தது; ஆயினும்‌ என்‌ ஜனத்தார்மேல்‌ யாகோரு குற்றஞ்‌ 
சாட்ட வேண்டுமென்று நான்‌ அப்படிச்‌ செய்யவில்லை. இந்தக்‌ 





காரியத்தினிமித்தமே உங்களைக்‌ காணவும்‌ உங்களுடனே 
பேசவும்‌ உங்களை அழைப்பித்தேன்‌. இஸ்ரவேலுடைய 
நம்பிக்கைக்காகவே'' இந்தச்‌ சங்கிலியால்‌ கட்டப்பட்டி 
ருக்கிறேன்‌” என்றான்‌ (அப்‌. 28:17ஆ-20). 


பவுல்‌ மூன்று உண்மைகளைக்‌ கூறினார்‌: (1) யூதார்களுக்‌ 
கெதிரான ஒன்றையும்‌ அவர்‌ செய்திருக்கவில்லை; (2) அவருக்‌ 
கெதிரான ஏதொன்றும்‌ ரோமார்களிடத்தில்‌ இருந்ததில்லை; 
(3) யூதூர்களுக்கெதிரான ஏதொன்றும்‌ அவரிடத்தில்‌ இல்லை. 

இதற்கு முந்திய தொடர்களில்‌, 23:26-30 மற்றும்‌ 25:14-21 
ஆகிய பகுதிகளில்‌ ஒரு வரலாற்றை முடிந்த அளவுக்கு நல்ல 
தோற்றமுள்ளதாய்க்‌ கூறுவது எப்படி என்பதற்கு இரண்டு 
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உதாரணங்களை நாம்‌ பெற்றிருந்தோம்‌. பவுலின்‌ உரையானது, 
ஒரு வரலாற்றை மற்றவர்களின்‌ பார்வைக்கு நல்ல தோற்ற 
முடையதாகக்‌ கூறுவது (மற்றும்‌ நல்நம்பிக்கை பெறுவது) 
எப்படி என்பதற்கான ஒரு உதாரணம்‌ ஆகும்‌: (1) அவர்‌ 
உரையின்‌ தொடக்கத்தில்‌ கேட்பவர்களுக்குத்‌ தம்மை 





அடையாளப்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌. அவர்‌, “சகோதரரே,” 
“நம்முடைய ஜனங்கள்‌,” “நம்முடைய முன்னோர்கள்‌” என்று 
கூறினார்‌. (2) அவர்‌ தாம்‌ தவறாய்‌ நடத்தப்பட்டது பற்றிய 
விபரத்தை மென்மையாக்கினார்‌. கொலைகாரக்‌ கும்பல்‌ ஒன்றி 





லிருந்து காப்பற்றப்பட்ட விஷயமானது “ரோமர்‌ கைகளில்‌ 
ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்டேன்‌” என்று ஆகியது. (3) அவர்‌ தமது 
உரையைக்‌ கேட்டவர்களுக்கும்‌, தமக்குத்‌ தீங்கு செய்தவர்‌ 
களுக்கும்‌ இடையில்‌ வித்தியாசத்தை ஏற்படுத்தினார்‌. தாம்‌ 
தவறாக நடத்தப்பட்டதை அவர்‌ குறிப்பிட்டபோது, “யூதர்‌ 
களாகிய நீங்கள்‌” என்று கூறாமல்‌ “யூதர்கள்‌” என்று மட்டுமே 





கூறினார்‌. (4) அவர்‌ தமது உரையைக்‌ கேட்டவர்களின்பால்‌ 
தாம்‌ கொண்டிருந்த நல்ல சிந்தையை உறுதிப்படுத்தினார்‌. 
அவர்‌ குற்றச்சாட்டு எதையும்‌ கொண்டு வரவில்லை. 
தம்முடைய உரையை கேட்பவர்களோடு தம்மையும்‌ இணைத்‌ 
துக்‌ கொண்டு தம்‌ உரையை முடித்தார்‌. “இஸ்ரவேலின்‌ 
நம்பிக்கைக்காக” பாடுகளை அநுபவிப்பது என்பதன்‌ அர்த்தம்‌ 
என்ன என்பதை எல்லா யூதர்களும்‌ அறிந்திருந்தார்கள்‌. 

யூத நாட்டாருக்கு எதிராக எவ்விதத்திலும்‌ சட்டப்‌ 
பூர்வமான குற்றச்சாட்டுகளைக்‌ கொண்டு வரவில்லை என்ற 
பவுலின்‌ கூற்றானது யூதத்‌ தலைவர்களிடம்‌ சிறப்பான 
ஆர்வத்தை ஏற்படுத்தியது. பத்து ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ யூதர்‌ 
மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்களிடயே ஏற்பட்ட மோதலானது 
கிலாவுதியு இராயனால்‌ எல்லா யூதர்களையும்‌ (மற்றும்‌ 
கிறிஸ்தவர்களையும்‌) ரோமாபுரியிலிருந்து வெளியேற்றிய 
விளைவை உண்டாக்கியிருந்தது (18:2) அந்த தொந்தரவான 
காலம்‌ மறுபடியும்‌ ஏற்படுவதை யூதர்கள்‌ விரும்பவில்லை. 

பவுலுக்கு அவர்கள்‌ கூறிய பதிலானது எச்சரிக்கையுள்ளதாக 
ஆனால்‌ நல்லதாக இருந்தது. அவர்கள்‌, “உன்னைக்‌ குறித்து 
யூதேயாவிலிருந்து எங்களுக்குக்‌ காதெம்‌ வரவுமில்லை, வந்த 
சகோதரரில்‌ ஒருவனுக்கும்‌ உன்‌ பேரில்‌ ஒரு பொல்லாங்கை 
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அறிவித்ததுமில்லை, அதைப்பற்றிப்‌ பேசினதுமில்லை” (28:21) 
என்று தொடங்கினார்கள்‌. எருசலேமில்‌ இருந்த யூதர்கள்‌ 
பவுலைப்‌ பற்றி ரோமாபுரிக்கு வார்த்தையொன்றும்‌ அனுப்ப 





வில்லை என்று நாம்‌ அறியும்போது ஆச்சரியப்படுகின்றோம்‌. 
எருசலேமில்‌ இருந்து வார்த்தை வருவதற்குக்‌ கால அவகாசம்‌ 
போதுமானதாயிருக்கவில்லை என்று சிலர்‌ யோசிக்கன்றார்கள்‌, 
ஆனால்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த யூதத்‌ தலைவர்கள்‌, எருசலேமில்‌ 
இருந்த தங்களின்‌ சக யூதர்கள்‌ வார்த்தை அனுப்ப விரும்பி 
யிருந்தால்‌ அதை அனுப்புவதற்கான போதுமான கால 
அவகாசம்‌ கடந்து விட்டது என்று எண்ணினார்கள்‌ என்பது 








தெளிவு. நாம்‌ அறிந்த வரையில்‌ அவர்கள்‌ அவ்வாறு செய்யவே 
இல்லை. பவுலுக்கு எதிரான வழக்கெதுவும்‌ தங்களிடம்‌ 
உண்மையில்‌ இல்லை என்று அவர்கள்‌ அறிந்ததால்‌ அவர்கள்‌ 
அதைப்‌ பற்றிக்‌ கவலைப்படாமல்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. பவுல்‌ 
நூற்றுக்கணக்கான மைல்களுக்கப்பால்‌ சிறைப்பட்டிருந்ததால்‌ 
தங்களைத்‌ துன்புறுத்த முடியாது என்று (அவர்கள்‌ நினைத்து) 
மகிழ்ச்சியாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. மற்றும்‌ பவுல்‌ சென்ற பிறகு, 
அவர்களின்‌ கவனத்தை ஈர்க்கும்‌ மற்ற சிக்கல்கள்‌ - குறிப்பாக 
ரோம அதிகாரத்திற்கு எதிராக வளர்ந்து வந்த பலஸ்தன ஏகேச்‌ 
சாதிகாரம்‌ - அவர்களின்‌ கவனத்தை ஈர்த்திருக்கலாம்‌. 
ரோமாபுரியில்‌ இருந்த (யூத) தலைவர்கள்‌ பவுலைப்‌ பற்றி 
மோசமான ஏதொன்றையும்‌ கேள்விப்படாதிருந்தாலும்‌ 
அவரின்‌ செயல்பாட்டிற்கு எதிரான அறிக்கைகளைக்‌ கேள்விப்‌ 
பட்டிருந்தார்கள்‌. மற்ற சிலரைப்‌ போலின்றி, அவர்கள்‌ 
அவ்விஷயத்தை விசாரித்தறிய மனதாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 
அவர்கள்‌ பவுலிடம்‌, “எங்கும்‌'” இந்த மதபேதத்துக்கு'* 
விரோதமாய்ப்‌ பேசுகிறதாக நாங்கள்‌ அறிந்திருக்கிறபடியால்‌, 
இதைக்‌ குறித்து உன்னுடைய அபிப்பிராயம்‌ என்னவென்று 





கேட்டறிய விரும்புகிறோம்‌” என்றார்கள்‌ (28:22) அவர்கள்‌ 
கூடுவதற்கு “ஒரு நாளைக்‌ குறித்து” (வ. 23௮) பின்‌ அங்கிருந்து 
சென்றார்கள்‌. 


புறக்கணிப்பினால்‌ தடையில்லை (வ. 23-29) 
அந்த நாள்‌ வந்த போது, பவுலின்‌ வீடு நிறைந்திருந்தது. 
“அநேகம்‌ பேர்‌ அவன்‌ தங்கியிருந்த” வீட்டிற்கு அவனிடத்தில்‌ 
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வந்தார்கள்‌” (வ. 23ஆ). அவர்‌ எவ்வளவாய்‌ உணர்வெழுச்சி 
யடைந்திருக்க வேண்டும்‌! மாறுபடும்‌ நிலைக்குத்‌ தக்கதொரு 
கூட்ட நிகழ்ச்சியை யூதர்கள்‌ எதிர்பார்த்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
அவரோ அதை நற்செய்தி ஊழியமாக்கத்‌ திட்டமிட்டார்‌. 
இயேசு வாக்குறுதியளித்திருந்தபடி, அவர்‌ ரோமாவில்‌ சாட்சி 
கொடுக்க ஒரு வாய்ப்பைப்‌ பெற்றார்‌ (23:11)! 

அரசர்‌ மற்றும்‌ அவரது அரசாட்சியைப்‌ பற்றிய விஷயங்‌ 
களைப்‌ போதிக்கையில்‌ பவுல்‌ நம்பிக்கையின்‌ செய்தியுடன்‌ 





தொடங்கினார்‌. “அவன்‌ ... மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்‌ 
திலும்‌ தீர்க்கதரிசிகளின்‌ அகமங்களிலும்‌'* இருந்து இயேசுவுக்‌ 
கடுத்த விசேஷங்களை அவர்களுக்குப்‌ போதித்து, தேவனு 
டைய ராஜ்யத்தைக்‌” குறித்துச்‌ சாட்சி கொடுத்து விஸ்கரித்துப்‌ 
பேசினான்‌” (28:23ஈ). அவர்‌ கம்‌ கருத்தைக்‌ “காலமே தொடங்‌ 
கிச்‌ சாயங்கால மட்டும்‌” (28:23இ), சூரிய உதயம்‌ தொடங்கி, 
சூரியன்‌ மறையும்‌ வரையில்‌ வலியுறுத்தினார்‌. இவ்வேளை 
களில்‌ மக்கள்‌ வருவதும்‌ போவதுமாய்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. 

வழக்கம்‌ போலவே, பவுலின்‌ செய்தியைச்‌ சிலர்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. சிலர்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளவில்லை: “அவன்‌ 
சொன்னவைகளைச்‌ சிலர்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌, சிலர்‌ விசுவாசியா 
இருந்தார்கள்‌” (வ. 24). விசுவாசித்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ விசுவாசியா 
தவர்களிடையே ஒரு விவாதம்‌ எழும்பிற்று: “அவர்கள்‌ 
ஒருவரோடொருவர்‌ ஓவ்வாமலிருந்து” (வ. 22௮7. நாளின்‌ 
முடிவில்‌ விவாதமானது மிகவும்‌ உச்சகட்டத்தை அடைந்தது 
(வ. 29). 

அந்த நாளின்‌ முடிவுவேளை நெருங்குகையில்‌, பவுல்‌ 
நியாயத்தின்‌ நாள்‌ பற்றி ஏசாயா கீர்க்கதரிசனத்தில்‌ இருந்து 
மேற்கோள்‌ காட்டிப்‌ பேசினார்‌: 





பவுல்‌ அவர்களுக்குச்‌ சொன்ன வாக்கியமாவது: நீங்கள்‌ காதாரக்‌ 
கேட்கும்‌ உணராடிருப்பிர்கள்‌, கண்ணாரக்‌ கண்டும்‌ பாராதிருப்‌ 
பீர்கள்‌. இவர்கள்‌ கண்களினால்‌ காணாமலும்‌, காதுகளினால்‌ 
கேளாமலும்‌, இருதயத்தினால்‌ உணர்ந்து குணப்படாமலும்‌, 
நான்‌ இவர்களை ஆரோக்கியமாக்காமலும்‌ இருக்கும்படிக்கு, 
இந்த ஜனத்தின்‌ இருதயம்‌ கொழுக்திருக்றெது; காதுகளினால்‌ 
மந்தமாய்க்‌ கேட்டுத்‌ தங்கள்‌ கண்களை மூடிக்‌ கொண்டார்கள்‌ 
என்று இந்த ஜனத்தினிடத்தில்‌ போய்ச்‌ சொல்லு என்பதைப்‌ 
பரிசுத்த ஆவி ஏசாயா தீர்க்கதசிரிசியைக்‌'£ கொண்டு 
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நம்முடைய பிதாக்களுடனே' நன்றாய்ச்‌ சொல்லியிருக்கிறார்‌ 
(வ. 25:இ-27). 





ஏசாயா 6:9, 10ல்‌ உள்ள தீர்க்கதரிசியின்‌ வார்த்தைகள்‌, தேவனு 
டைய வார்த்தை முக்கியத்துவமற்றதாய்க்‌ கருதப்படும்‌ 
அபாயத்தை வலியுறுத்திற்று. ஒரு மனிதன்‌ தேவனுடைய 
செய்தியை ஏற்றுக்கொள்ள தொடர்ந்து மறுத்து வந்தால்‌, அவர்‌ 
அதை ஏற்றுக்கொள்ளவே முடியாமல்‌ கடினமடையும்‌ ஒரு 
காலம்‌ வந்தே தரும்‌. 

ஏசாயா தமது நாட்களில்‌ இருந்த இஸ்ரவேலர்களின்‌ 
இருதய கடினத்தைப்‌ பற்றிக்‌ கூற இந்த வார்த்தைகளைப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌. பின்னாளில்‌ இயேசு தம்மையும்‌ தம்‌ 
வார்த்தைகளையும்‌ புறக்கணித்த யூதர்களுக்கு இவ்வார்த்தை 
களைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (மத்‌. 13:14, 15; மாற்‌. 4:12; லூக்‌. 8:10; 
யோவா. 12:40ஐயும்‌ காணவும்‌). இன்னும்‌ பின்னாளில்‌, பவுல்‌, 





மேசியாவை ஏற்றுக்கொள்ளாத தம்‌ சக யூதர்களுக்கு 
இவ்வார்த்தைகளைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ (ரோமர்‌ 11:8). 
இவ்வார்த்தைகள்‌ நான்காவது மற்றும்‌ இறுதி முறையாக அப்‌. 





28:26, 27ல்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன; யோவான்‌ 12:40 
பிற்காலத்தில்‌ எழுதப்பட்டது, ஆனால்‌ இயேசுவால்‌ மத்தேயு 
13, மாற்கு 4 மற்றும்‌ லூக்கா 8ல்‌ பயன்படுத்த ப்பட்டவை 





களையே யோவான்‌ மறுபடி எழுதினார்‌. இஸ்ரவேலர்களின்‌ 
உணர்வற்ற இருதயங்களே கருத்துப்‌ பொருளாயிருந்தது. 

அப்‌. 21-25ல்‌ பவுலையும்‌ சுவிசேஷத்கையும்‌ யூதர்கள்‌ புறக்‌ 
கணித்ததே எருசலேமின்‌ அழிவின்‌ தொடக்கமாக, கி.பி. 70ல்‌ 
ரோமர்களால்‌ எருசலேம்‌ முற்றிலும்‌ அழிக்கப்படக்‌ காரணமாய்‌ 
இருந்தது என்ற கருத்தை நாம்‌ முன்பே ஆலோசித்திருந்தோம்‌. 
சிலர்‌, அப்‌. 28 பகுதியானது யூத மக்களின்‌ “திட்டவட்டமான 
புறக்கணிப்பு” என்றும்‌ (30006, 508) - “இது யூத நாட்டார்‌ பெற்ற 
திலேயே கடைசியான மாண்புமிகு எச்சரிப்பு” என்றும்‌ (ரிக்‌ 
ஆட்ச்லீயின்‌ பிரசங்கம்‌) எண்ணுகின்றார்கள்‌. அவர்களின்‌ 
கருத்து சரியானதாக இருக்கலாம்‌. பவுல்‌ இரண்டாண்டு காலம்‌ 
ரோமாபுரியில்‌ இருந்ததைக்‌ கூற லூக்கா பதினாறு வசனங்கள்‌ 
எழுதினார்‌. இவைகளில்‌ மூன்றைத்தவிர மற்ற யாவும்‌ யூதர்கள்‌ 
சுவிசேஷத்தை மறுத்ததையே கூறுகின்றன. லூக்கா இடத்தை 
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வீணாக்கவில்லை, எனவே இந்த நிகழ்ச்சியானது குறிப்பிடத்‌ 
தக்கதாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. ஆலோசனையாய்க்‌ கூறப்பட்ட 
நோக்கமானது மிகவும்‌ ஏற்புடையதாகவே இருக்கின்றது. 
ஏசாயாவிலிருந்து மேற்கோள்காட்டிய பிறகு பவுல்‌, 
“அதலால்‌ தேவனுடைய இரட்சிப்பு புறஜாதியாருக்கு அனுப்‌ 
பப்பட்டிருக்கிறதென்றும்‌, அவர்கள்‌ அதற்குச்‌ செவி கொடுப்‌ 
பார்களென்றும்‌ உங்களுக்குத்‌ தெரிந்திருக்கக்‌ கடவது” (வ. 28) 
என்றும்‌ கூறினார்‌. யூதர்களைக்‌ காட்டிலும்‌ புறஜாதியார்‌ அதிக 
மாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ தன்மை பெற்றிருப்பதாக மட்டும்‌ 
பவுல்‌ உறுதிப்படுத்தியிருக்கலாம்‌. “புறஜாகியார்‌ இரட்சிப்பின்‌ 
பிரசங்கத்தைக்‌ கவனிப்பார்கள்‌ என்ற அப்போஸ்தலரின்‌ 
உறுதியான கூற்றுக்கு எதிர்‌ பேச முடியாத சாட்சியத்தை 
வரலாறு கொடுக்கின்றது” (Richard Oster, The Acts of the Apostles, 








Part 2). இருப்பினும்‌, பவுலின்‌ வார்த்தையில்‌ ஒரு ஆழமான 
குறிப்பு இருக்கச்‌ சாத்தியக்கூறு உள்ளது: அவர்‌ இனி 
“யூதூர்களிடத்தில்‌ முதலில்‌ செல்லும்‌ கடமையின்‌ கழ்‌” தாம்‌ 
இல்லை என்பதை அறிவித்திருக்கலாம்‌ (1. Howard Marshall, The 
Acts of the Apostles). பவுல்‌ தம்‌ சிறை நிருபங்களிலோ அல்லது 
தம்‌ பிந்திய நிருபங்களிலோ (1 மற்றும்‌ 2 தீமோ. மற்றும்‌ தீத்து) 
“முன்பு யூதருக்கும்‌” என்ற சொற்றொடரைப்‌ பயன்படுத்த 
வில்லை. ஹோவர்டு மார்ஷல்‌ அவர்கள்‌, “சபை பொதுவாகப்‌ 
பின்பற்றக்‌ கூடிய உதாரணமாக [பவுலை] லூக்கா நன்கு முன்‌ 
வைத்திருக்கின்றார்‌” என்று கூறினார்‌. இன்றைய நாட்களில்‌, 
நாம்‌ ஒரு புதிய சமூகத்திற்குச்‌ செல்லும்‌ போது, யூதரல்லா 
குவார்களுக்கு சுவிசேஷத்தைக்‌ கொண்டு செல்வதற்கு முன்‌ 





முதலில்‌ யூதார்களுக்குப்‌ பிரசங்கிக்க வேண்டும்‌ என்ற கடமை 
நமக்கில்லை. 

வசனம்‌ 28ல்‌ பவுல்‌ புறஜாதியாரைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டது 
அக்கூட்டத்தை ஒரு முடிவுக்கு (நிறுத்துவதற்கு) கொண்டு 
வந்தது. “அவர்கள்‌ ... புறப்பட்டுப்‌ போகையில்‌, பவுல்‌ 





அவர்களுக்குச்‌ சொன்ன வாக்கியமாவது ...” (வ. 25ஆ) - அது 
நியாயத்தீர்ப்பின்‌ வாக்கியமாயிருந்தது. மேற்கத்திய வசனத்தில்‌ 
உள்ள பின்வரும்‌ சிந்தனையானது சில மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ 
உள்ளடங்கியுள்ளது: “அவன்‌ இந்த வார்த்தைகளைச்‌ சொன்ன 
போது, யூதர்கள்‌ தங்களுக்குள்ளே மிகவும்‌ தர்க்கம்‌ பண்ணிக்‌ 
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கொண்டு, போய்‌ விட்டார்கள்‌.” 

மற்ற நகரங்களில்‌ நடந்தது போலவே யூதர்கள்‌ பவுலையும்‌ 
அவரது செய்தியையும்‌ புறக்கணித்தார்கள்‌. இருப்பினும்‌, இந்த 
வேளையில்‌ யூதர்கள்‌ அவரை நகரை விட்டுச்‌ செல்லும்படி 
வற்புறுத்தவோ அல்லது கல்லால்‌ எறிந்து கொலை செய்ய 
முயற்சிக்கவோ முடியாதிருந்தது (13:50; 14:5, 19), ஏனென்றால்‌ 
அவர்‌ ரோம அரசினால்‌ பாதுகாக்கப்பட்டிருந்தார்‌! தேவன்‌ 
ஆச்சரியமான வழிகளில்‌ செயலாற்றுகின்றார்‌. 


சுவிசேஷத்தைப்‌ பற்றிய ஒரு 
இறுதியான வார்த்தை 
(28:30, 31) 


விலங்குகளினால்‌ தடையில்லை (வ. 30) 

ரோமாபுரியில்‌ பவுல்‌ தங்கியது பற்றிய விபரங்களை லூக்கா 
கூறி முடித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌, “பின்பு பவுல்‌ தனக்காக 
வாடகைக்கு வாங்கியிருந்த வீட்டிலே இரண்டு வருஷ 
முழுவதும்‌ தங்கி” (வ. 30௮) என்று எழுதினார்‌. பவுலின்‌ வழக்கு 
விசாரணைக்கு வர ஏன்‌ இவ்வளவு காலமானது என்பது பற்றிய 
நிச்சயமான தகவல்‌ ஒன்றும்‌ நமக்குத்‌ தெரியவில்லை. ஒரு 
வேளை (மூன்பே குறிப்பிட்டபடி) அவர்மேல்‌ குற்றம்‌ சாட்டிய 





வர்கள்‌ வார்த்தையொன்றையும்‌ அனுப்பாதிருக்கலாம்‌. ஒரு 
வேளை இவ்வழக்கு நீதிமன்றப்‌ பதிவேட்டில்‌ மிகவும்‌ பின்‌ 
வரிசையில்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. காரணம்‌ எதுவாயிருப்பினும்‌, 
அந்த சமயத்தில்‌ பவுல்‌ “தனக்காக வாடகைக்கு வாங்கியிருந்த 
வீட்டிலே” தங்கியிருக்க அனுமதிக்கப்பட்டிருந்தார்‌. ரோமா 
புரியில்‌ பவுலின்‌ போஷிப்பு மற்றும்‌ பாதுகாப்பிற்கு ரோம 
அரசே பொறுப்புள்ளதாயிருந்தது. அவர்‌ அதிக சுதந்தரத்‌ 
துடனும்‌, வேண்டிய வசதியுடனும்‌ இருக்கத்‌ தாமே ஒரு 
வீட்டை வாடகைக்கு அமர்த்தியிருக்க வாய்ப்புள்ளது. 
மாநிலத்தின்‌ “இலவச? நிதிகள்‌ எவ்வித மாறுபாடுமின்றி 
தேவைகளுடன்‌ இணைந்ததாகவே இருந்தன. அந்த வீட்டிற்‌ 
கான வாடகையானது ரோமாபுரி அல்லது வேறு எங்காவது 
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இருந்த கிறிஸ்தவர்களால்‌ கொடுக்கப்பட்டிருக்கலாம்‌. 

பவுல்‌ சில தனிச்சலுகைகளைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ (வ. 30ஆ. 
ஆனால்‌ அவர்‌ இரவும்‌ பகலும்‌ ரோமச்‌ சேவகர்‌ ஒருவருடன்‌ 
விலங்கிடப்பட்டுத்‌ தமது வீட்டிற்குள்ளேயே இருக்க 
வேண்டியதாயிற்று (வ. 16, 20; எபே. 6:19). நாட்கள்‌ வாரங்‌ 
களாக, வாரங்கள்‌ மாதங்களாக, மாதங்கள்‌ வருடங்களாகு 
கையில்‌ அவர்‌ தெருக்களில்‌ நடந்து சென்று அரங்க சாலையில்‌ 
பிரசங்கம்‌ செய்ய ஏங்கியிருக்க வேண்டும்‌. தேவன்‌ தம்மை 
(பவுலை) ரோமாபுரிக்குக்‌ கொண்டு வந்து ஏன்‌ அடைத்து 
வைக்கும்படி செய்தார்‌ என்று அவர்‌ ஆச்சரியப்பட்டிருக்க 
வேண்டும்‌. நாம்‌ தேவனுடைய சிந்தையை அறிய முடியாது, 
ஆனால்‌ கவனிக்க வேண்டிய சில சாத்தியமான நோக்கங்கள்‌ 
பின்வருமாறு: 





(1) பவுல்‌ அடைக்கப்பட்டிராவிட்டால்‌, அநேகமாக அவர்‌ 
ரோமாபுரியில்‌ சில காலமே இருந்திருப்பார்‌. சபையானது 
அங்கு ஏற்கனவே நிலைநாட்டப்பட்டிருந்தது, அவர்‌ 
“மற்றொருவனுடைய அஸ்திபாரத்தின்‌ மேல்‌” கட்டுவதற்கு 
(ரோமர்‌ 15:21) விரும்பவில்லை. அவர்‌ ரோமாபுரியில்‌ சற்றுக்‌ 
காலம்‌ இருந்து பின்‌ ஸ்பானியா நாட்டுக்கும்‌ மற்ற இடங்‌ 
களுக்கும்‌ செல்லவே திட்ட மிட்டிருந்தார்‌ (ரோமர்‌ 15:24). 

(2) நீட்டிக்கப்பட்‌। பவுலின்‌ வீட்டுக்காவலானது 
பேரரசரின்‌ அரண்மனைக்கு சுவிசேஷம்‌ சென்று சேரும்‌ 
விளைவை ஏற்படுத்தியது. பிலிப்பியருக்குப்‌ பவுல்‌, “அரமனை 





யெங்குமுள்ளர்களுக்கும்‌ ... என்‌ கட்டுகள்‌ கிறிஸ்துவுக்‌ 
குள்ளான கட்டுகளென்று வெளியரங்கமாகி” (பிலி. 1:14) 
என்று கூறினார்‌. அரமனையெங்குமுள்ளவா்கள்‌ (Praetorian 
ஜூம்‌) என்பது “பேரரசரைப்‌ பாதுகாக்கவும்‌, பேரரசு நீதிமன்றத்‌ 
தில்‌ விசாரணைக்காகக்‌ காத்திருந்த கைதிகளைக்‌ காவல்‌ 
செய்யவும்‌” நியமிக்கப்பட்டிருந்த வீரர்களின்‌ தனிக்குழுவாகும்‌ 
(J. W. McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, vol. 2). 
ஒவ்வொரு நான்கு முதல்‌ ஆறு மணி நேரத்திற்கொருமுறை 
பவுலுடன்‌ விலங்கிடப்பட்டிருந்த வீரர்‌ இன்னொரு வீரரால்‌ 
விடுவிக்கப்படுவதுண்டு. ஒவ்வொரு இருபத்திநாலு மணி 
நேரத்திலும்‌ நான்கு முதல்‌ ஆறு வீரர்கள்‌ பவுலுடன்‌ விலங்கிடப்‌ 
பட்டிருப்பதுண்டு. இரண்டு ஆண்டுகளில்‌ நூற்றுக்கணக்கான 
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வீரர்களுக்கு சுவிசேஷமானது வெளியாக்கப்பட்டது. அந்த 
அப்போஸ்தலர்‌ மற்றவர்களுக்குப்‌ போதிக்கையில்‌ அவரது 
காவல்‌ வீரர்‌ அதைக்‌ கவனிப்பதைத்‌ தவிர வேறு வழியில்லா 
திருந்தது. பிறகு பவுலும்‌ அந்த வீரரும்‌ தனித்திருக்கையில்‌ 
அவர்களின்‌ உரையாடல்‌ வானிலை பற்றியதாகவோ அல்லது 
ஒலிம்பிக்‌ விளையாட்டு பற்றியதாகவோ இருந்திருக்குமோ 
என்பதில்‌ எனக்குச்‌ சந்தேகம்‌ ஏற்படுகின்றது. அந்த 
இரண்டாண்டு காலத்தில்‌ சில வீரர்கள்‌ கிறிஸ்தவார்களா 
யிருக்கலாம்‌. அவர்கள்‌ தங்கள்‌ கடமையின்‌ நிமித்தமாக அரண்‌ 
மனை சென்றபோது தங்களுடன்‌ சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ 
சென்றார்கள்‌. பிலிப்பியில்‌ இருந்த சபைக்குப்‌ பவுல்‌, “பரிசுத்த 





வான்கள்‌ அனைவரும்‌ விசேஷமாக இராயனுடைய அரமனை 
பிலுள்ளவாகளு.ம்‌ உங்களுக்கு வாழ்த்துதல்‌ சொல்லுகிறார்கள்‌” 
(பிலி. 4:22) என்று எழுத முடிந்தது. (பவுல்‌ தம்‌ வழக்கை நீரோ 
முன்னிலையின்‌ கூற வாய்ப்புப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ என்பதும்‌ உறுதி 
[அப்‌. 27:24].) 

(3) ரோமாபுரியில்‌ பவுலின்‌ ஊழியத்தின்‌ போது, அவர்‌ 
சிறைப்பட்டிருந்த காரணத்தினால்‌ அவர்‌ அரசால்‌ பாதுகாக்கப்‌ 
பட்டிருந்தார்‌! தேவனுடைய ஏற்பாடுகளின்‌ ஞானத்தைப்‌ 
பவுல்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டார்‌: “..எனக்குச்‌ சம்பவித்தவைகள்‌ சுவி 





சேஷம்‌ பிரபலமாயிருக்கும்படி க்கு ஏதுவாயிற்று ...” (பிலி. 1:12). 


ரோம அதிகாரிகளினால்‌ தடையில்லை (வ. 30, 31) 

பவுலின்‌ சிறையிருப்பின்‌ போது, அவர்‌ தம்‌ வீட்டைத்‌ 
திறந்து வைத்திருக்க அனுமதிக்கப்பட்டார்‌: அவர்‌, “தன்னிடத்‌ 
தில்‌ வந்த யாவரையும்‌ ஏற்றுக்கொண்டு” (வ. 30ஆ) - யூதர்கள்‌ 
மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களால்லாதவர்கள்‌ யாவரையும்‌ அவர்‌ ஏற்றுக்கொண்டார்‌. 
அவர்‌, “தடையில்லாமல்‌, தேவனுடைய ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்துப்‌ 
பிரசங்கித்து, கர்த்தராயெ இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய” 
விசேஷங்களை உபசகேசித்துக்‌ கொண்டிருந்தான்‌” (வ. 31௮. 
“தடையில்லாமல்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 





வார்த்தையானது கள்ளமில்லாமல்‌, தெளிவாக மற்றும்‌ 
நம்பிக்கையுடன்‌ பிரசங்கித்தலைக்‌ குறிப்பிடுகின்றது (adapted 
from John R. W. Stott, The Message of Acts). 
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வாய்மொழி உபதேசத்துடன்‌ கூட, பவுல்‌ எழுத்தின்‌ 
மூலமாகவும்‌ தம்‌ செல்வாக்கை நீட்டித்தார்‌. அவரது நிருபங்‌ 
களில்‌ மிகச்‌ சிறந்த சில நிருபங்கள்‌ இந்தக்‌ காலகட்டத்தில்தான்‌ 
எழுதப்பட்டன:”' எபேசியருக்கு எழுதப்பட்ட நிருபத்தில்‌ 
கிறிஸ்து மற்றும்‌ அவரது சபையைப்‌ பற்றிக்‌ கூறப்படுகின்றது; 
பிலிப்பியருக்கு எழுதப்பட்ட நிருபமானது பவுலின்‌ அன்புக்‌ 
கடிதமாகும்‌; கொலோசெயருக்கு எழுதப்பட்ட நிருபத்தில்‌ 
பவுலின்‌ வார்த்தைகள்‌ இயேசுவை உயர்த்தி, தேவதூஷணத்‌ 
திற்கெதிராகப்‌ போராடுகின்றன; மற்றும்‌ பிலோமோனுக்கு 
எழுதப்பட்ட நிருபமானது நண்பருக்கான ஒரு தனிப்பட்ட 
கடிதமாகும்‌. இந்த நிருபங்களைப்‌ பற்றிய மற்ற விபரங்களை 
“புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆராய்ச்சி” என்ற இதழில்‌ காணலாம்‌. 
பவுல்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த காலம்‌ பற்றிய அதிக அறிவை 
இக்கடிதங்கள்‌ நமக்குத்‌ தருகின்றன. 

லூக்கா மற்றும்‌ தீமோத்தேயு போன்ற பழைய நண்பர்கள்‌ 
பவுலுடன்‌ இருந்தார்கள்‌.” அந்த அப்போஸ்தலருடன்‌ மறு 
ஒப்புரவான யோவான்‌ மாற்குவைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடுவதும்‌ 
குகுதியானதே.”” அரிஸ்தர்க்கு (ரோமாபுரிக்குப்‌ பவுலுடன்‌ 
பயணம்‌ சென்றவர்‌), எப்பாப்பிரோதத்து, தீகிக்கு, யுஸ்து, 
எப்பாப்பிரா, மற்றும்‌ தேமா” ஆகியோர்‌ மற்ற உடன்‌ ஊழியர்‌ 











களாவர்‌. பலர்‌ நிச்சயமாகவே பவுலினால்‌ பேரரசின்‌ எல்லாப்‌ 
பகுதிகளுக்கும்‌ சுவிசேஷத்தை எடுத்துச்‌ செல்லும்படி அனுப்‌ 
பப்பட்டிருப்பார்கள்‌. 

பவுல்‌ தாம்‌ நேரடியாகவோ அல்லது மறைமுகமாகவோ 
உதவி செய்து நிலைநாட்டப்பட்ட சபைகள்‌ யாவற்றையும்‌ 
குறித்துக்‌ கவலையுள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌ என்பதையும்‌ சிறை 
நிருபங்கள்‌ நமக்குக்‌ கூறுகின்றன (பிலி. 4:1ஐக்‌ காணவும்‌). இது 
எபேசுவில்‌ அவரது ஊழியத்தின்‌ விளைவாக நிலைநாட்டப்‌ 





பட்ட கொலோசே மற்றும்‌ லவோதிக்கேயா போன்ற இடங்‌ 
களில்‌ இருந்த சபைகளையும்‌ உள்ளடக்கியது, அவர்‌ தாமே 
சென்று இந்த இடங்களில்‌ இருந்த சபைகளில்‌ பிரசங்கித்‌ 
இருக்கா விட்டாலும்‌ அவைகளைப்‌ பற்றிக்‌ கவலை உள்ளவ 
ராகவே இருந்தார்‌ (கொலோ. 1:7, 8; 2:1; 4:16). அவர்‌ அந்த 
சபையார்களுடன்‌ தொடர்பைப்‌ பராமரிக்க முயற்சி செய்தார்‌. 
சில உள்ளூர்‌ சபைகள்‌ தங்களின்‌ பிரதிநிதிகளை ரோமாபுரிக்கு 
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அனுப்பின (பிலி. 4:18ஐக்‌ காணவும்‌). பவுலும்‌ தம்‌ நிலைமையை 
அவர்களுக்கு விவரிக்கவும்‌, அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய நிலை 
பற்றிய அறிக்கையைத்‌ தாம்‌ பெறவும்‌ செய்தியாளர்களை 
அனுப்பினார்‌ (எபே. 6:21; பிலி. 2:19, 23, 25-30; கொலோ. 4:7, 
8, 10ஐயும்‌ காணவும்‌). 

இதில்‌ மிகவும்‌ ஆர்வமுள்ளதாக உள்ளது என்னவென்றால்‌, 
அவருடைய நிருபங்கள்‌ பவுலுடைய மனநிலையைக்‌ தெளி 
வாக விளக்குகின்றன. “போராட்டங்கள்‌”, “பாடுகள்‌” மற்றும்‌ 
“மிகுந்த உபத்திரவங்கள்‌” என்பதாகும்‌ என்று அவர்‌ கூறினார்‌ 
(பிலி. 1:30; கொலோ. 1:24; 2:1). முதுமையின்‌ விளைவுகளை 
யும்‌, அவருடைய சரீரம்‌ தொடர்ச்சியாகப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டி 
ருந்த உபாதைகளையும்‌ அநுபவித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ 
(பிலே. 8). “பொறாமையினாலும்‌, விரோதத்தினாலும்‌ ... என்‌ 
கட்டுகளோடே உபத்திரவத்தையும்‌ கூட்ட நினைத்து ... 
கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்கிற ... ரோமாபுரியில்‌ இருக்கும்‌ சில 
சகோதரர்களையும்‌ குறித்து கவலைப்பட்டார்‌” (பிலி. 1:15, 169. 
இந்த உபத்திரவங்களின்‌ மத்தியிலும்‌ பவுல்‌ நேர்மறையான 
எண்ணப்‌ போக்கைக்‌ கொண்டிருந்தார்‌: “என்னைப்‌ பெலப்‌ 
படுத்துகிற கறிஸ்துவினாலே எல்லாவற்றையுஞ்‌ செய்ய எனக்கு 
பெலனுண்டு” (பிலி. 4:13; கொலோ. 1:29; பிலி. 3; 4 ஐயும்‌ 
காணவும்‌). எதிர்காலம்‌ எப்படிப்பட்டதாக இருந்தாலும்‌ சரி - 
விடுவிக்கப்பட்டாலும்‌ அல்லது மரண கண்டனை விதிக்கப்‌ 
பட்டாலும்‌ - அவர்‌ தயாராக இருந்தார்‌ (பிலி. 1:19-24, 27; 
2:12.” 

சுவிசேஷத்தைப்‌ பரப்புவது என்பதே எப்பொழுதும்‌ 





பவுலின்‌ அக்கறைக்குரிய விஷயமாய்‌ இருந்தது. “பேச 
வேண்டிய பிரகாரமாகப்‌ பேசி, அதை வெளிப்படுத்துவதற்கு, 
திருவசனம்‌ செல்லும்படியான வாசலைக்‌ தேவன்‌ திறந்தருளும்‌ 
படி எங்களுக்காகவும்‌ வேண்டிக்கொள்ளுங்கள்‌” (கொலோ. 
4:3, 4) என்று அவர்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌. விசேஷமாக அவர்‌ 
நீரோவினிடத்தில்‌ தாமே சென்று பிரசங்கிக்கும்படியான 
வாய்ப்பைப்பற்றி எண்ணியிருந்திருக்கலாம்‌. அவர்‌ மகிழ்வுடன்‌ 
பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


சகோதரரே, எனக்குச்‌ சம்பவித்தவைகள்‌ சுவிசேஷம்‌ 
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பிரபலமாகும்படிக்கு ஏதுவாயிற்றென்று நீங்கள்‌ அறிய 
மனதாயிருக்கிறேன்‌. அரமனையெங்குமுள்ளவர்களுக்கும்‌ 
மற்ற யாவருக்கும்‌ என்‌ கட்டுகள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்ளான 
கட்டுகளென்று வெளியரங்கமாகி, சகோதரரில்‌ அநேகர்‌ 
என்‌ கட்டுகளாலே கர்த்தருக்குள்‌ இடன்‌ கொண்டு பயமில்லா 
மல்‌ திருவசனக்கைச்‌ சொல்லும்படி அதிகமாய்க்‌ துணிந்திருக்‌ 
கிறார்கள்‌ (பிலி. 1:12-14). 


தேவன்‌ பவுலின்‌ ஜெபங்களுக்குப்‌ பதில்‌ அளித்து அவரது 
முயற்சிகளை ஆசீர்வதித்தார்‌. அரமனையின்‌ சிறப்புக்காவல்‌ 
குழுவில்‌ இருந்த வீரர்களிடத்தில்‌ அவரின்‌ ஊழியத்தின்‌ செயல்‌ 
விளைவு மற்றும்‌ இராயனுடைய வீட்டாரில்‌ சிலரின்‌ 
மனமாற்றம்‌ ஆகயெவைகளுடன்‌ (பிலி. 1:13; 4:22) கூடுதலாக 
ரோமாபுரியில்‌ குறிப்பிடத்தக்க இன்னுமொரு மனமாற்ற 
நிகழ்ச்சியைப்பற்றியும்‌ நாம்‌ அறிகின்றோம்‌: வேலையிலிருந்து 
ஓடிப்போன அடிமையான ஒநேசிமு தலைநகரத்திற்கு வந்து 
சேர்ந்து, எப்படியோ பவுலுடன்‌ தொடர்பு கொண்டார்‌ (பிலே. 
10-21). பவுல்‌ “தடையில்லாமல்‌ கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றி” (அப்‌. 28:31) பிரசங்கிக்கவும்‌, போதிக்கவும்‌ 
முடிந்ததால்‌ ரோமாபுரியிலும்‌ அதன்‌ சுற்று வட்டாரப்‌ 
பகுதிகளிலும்‌ மற்றும்‌ பலர்‌ இரட்சிக்கப்பட்டார்கள்‌ என்பதில்‌ 
சந்தேகமில்லை. 

அது நம்மை லூக்காவின்‌ இறுதியான “இறுதி வார்த்தைக்‌ 
குக்‌ கொண்டு வருகின்றது - அது நடபடிகளில்‌ அவர்‌ எழுஇய 
கடைசி வார்த்தையாகும்‌. அந்தக்‌ கடைசி வார்த்தை திறவு 
கோல்‌ வார்த்தையாகவும்‌, மிகவும்‌ முக்கியமான வார்த்தை 
யாகவும்‌ இருக்கின்றது: “மிகுந்த தைரியத்துடனே தடை 
யில்லாமல்‌, தேவனுடைய ராஜ்யத்தைக்‌ குறித்துப்‌ பிரசங்கித்து, 
கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய விசேஷங்களை 
உபகேசித்துக்‌ கொண்டிருந்தான்‌” (வ. 31). பவுலின்‌ கை விலங்கி 
டப்பட்டிருந்தது, ஆனால்‌ அவருடைய நாக்கு சுதந்திரமாக 
இருந்தது, அவர்‌ சுதந்திரமாய்‌ நடமாட முடியாமலிருந்தது, 
ஆனால்‌ சுவிசேஷமானது சுதந்திரமாய்‌ நடமாட முடிந்தது. 
அவர்‌ சிறையிடப்பட்டிருந்தார்‌. ஆனால்‌ வசனமானது சிறைப்‌ 
பட்டிருந்ததில்லை (2 தீமோ. 2:9). 

உலக முழுவதிலும்‌ சுவிசேஷம்‌ பரவும்‌ பிரகாசமான 
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வாய்ப்பு பற்றிய வெற்றிக்குறிப்புடன்‌ லூக்கா தமது எழுது 
கோலைக்‌ கீழே வைத்தார்‌. 


முடிவுரை 

“ஒரு இறுதியான வார்த்தை” என்ற இப்பாடத்தின்‌ 
குலைப்பானது நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ இறுதியான 
வார்த்தையை மட்டுமே குறிப்பிடுகின்றது. நவம்பர்‌ 10, 1942ல்‌ 
வின்ஸ்ட்டன்‌ சர்ச்சில்‌ அவர்கள்‌ கவலைமிக்க கூட்டம்‌ 
ஒன்றிற்குமுன்‌ உரையாற்றினார்‌. பல நாட்களாக ஹிட்லரின்‌ 
லுஃப்ட்வேஃப்‌ லண்டன்‌ மீது குண்டுகளைப்‌ பொழிந்து 
கொண்டிருந்தது. இங்கிலாந்தின்‌ பிரதம மந்திரி போரில்‌ 
ஈடுபட்டிருந்த மக்களுக்கு நம்பிக்கையளிக்கும்‌ வகையில்‌ என்ன 
கூறியிருக்க முடியும்‌? மிக மெதுவாக அவர்‌ பின்வரும்‌ அழிவற்ற 
வார்த்தைகளை உறுமினார்‌: “இப்பொழுது, இது முடிவல்ல. 
இது முடிவின்‌ தொடக்கம்‌ கூட அல்ல, ஆனால்‌ ஒருவேளை 
இது தொடக்கத்தின்‌ முடிவாக இருக்கலாம்‌.” நாம்‌ இவரது 
வார்த்தையைத்‌ தழுவி அமைக்கலாம்‌: அப்‌. 28ஆனது 
சுவிசேஷம்‌ பரவுதலின்‌ முடிவான வார்த்தை அல்ல; அது 
சுவிசேஷம்‌ பரவ ஆரம்பித்ததின்‌ இறுதியான வார்த்தையாக 
மட்டுமே உள்ளது. இந்தத்‌ தொடரில்‌ நமது அடுத்த (மற்றும்‌ 
இறுதியான) பாடத்தில்‌ லூக்கா எழுதிய அவருடைய இறுதி 
வார்த்தைக்குப்‌ பின்‌ தொடர்ந்த சில உணர்வெழுச்சிகளை நாம்‌ 
கவனிப்போம்‌. 

நாம்‌ இதை முடிக்கையில்‌ என்னால்‌ ஆச்சரியப்படாமல்‌ 
இருக்க முடியவில்லை: நமது சொந்த வாழ்வில்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பற்றிய “நிறைவு வார்த்தை” என்னவாயிருக்கும்‌? பவுல்‌ செய்தது 
போல உலகமுழுவதும்‌ சுவிசேஷம்‌ பரவுதலுக்கு நாம்‌ பங்களித்‌ 
திருக்கன்றோமா? நமது அண்டை அயலகங்களில்‌ சுவிசேஷம்‌ 
பரவுவதற்காவது நாம்‌ பங்களித்திருக்கன்றோமா? “அவர்‌ 
தம்மைப்‌ பற்றி மட்டுமே சிந்தித்தார்‌; அவர்‌ தம்மைப்‌ பற்றி 
மட்டுமே கவலைப்பட்டார்‌; அவர்‌ தமக்காக மட்டுமே 
வாழ்ந்தார்‌” என்பது இறுதி வார்த்தையானால்‌ அது எவ்வளவு 
பரிதாபகரமானது! “மனுஷன்‌ உலகம்‌ முழுவதையும்‌ ஆதாயப்‌ 
படுத்திக்‌ கொண்டாலும்‌, தன்‌ ஜீவனை நஷ்டப்படுத்தினால்‌ 
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அவனுக்கு லாபம்‌ என்ன? மனுஷன்‌ தன்‌ ஜீவனுக்கு ஈடாக 
என்னத்தைக்‌ கொடுப்பான்‌?” (மத்‌. 16:26). 


குறிப்புகள்‌ 

Bernard R. Youngman, Background to the Bible, Book 4, Spreading the Gospel (Lon- 
don: Hulton Educational Publications, 1956), 90. கி.பி. 79ல்‌ வெசுவியாஸ்‌ 
எரிமலையில்‌ இருந்து வந்த எரிமலைக்‌ குழம்பின்‌ கனத்த படுகையின்‌ கழ்‌ 
பாம்ப்பி நகரம்‌ புதையுண்டது. “கிரேக்க வசனத்தில்‌ “அப்பியு சந்தை” என்றே 
உள்ளது. பல நகரங்களில்‌ சந்தை என்பது வியாபாரம்‌ நடத்தும்‌ 
முதன்மையான இடமாய்‌ இருந்தது; ஆகையால்‌ இதை “சந்தையிடம்‌” என்று 
அழைக்க முடியும்‌. “கிரேக்க வசனத்தில்‌ “மூன்று சத்திரங்கள்‌” என்றே 
உள்ளது, ஆனால்‌ அந்த நாட்களில்‌ சத்திரம்‌ என்பது இந்த நாட்களில்‌ (இரவு 
தங்கும்‌ அறைகள்‌ உள்ளிட்ட வசதியுடன்‌ கூடிய) ஒரு விடுதி அல்லது தங்கும்‌ 
இடத்திற்கு ஒப்பானதாகும்‌. “சிலர்‌ முப்பத்திமூன்று மைல்‌ தூரத்திலேயே 
நின்று, மற்றவர்கள்‌ இன்னும்‌ பத்து மைல்‌ தூரம்‌ சென்றது ஏன்‌? ஒரு 
பிரசங்கியார்‌ நகைச்சுவையாக, இளம்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ நாற்பத்து மூன்று 
மைல்கள்‌ சென்றிருக்க, முதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ முப்பத்து மூன்றாவது மைலில்‌ 
களைப்படைந்தார்கள்‌ என்று கருத்துக்‌ கூறினார்‌. ஒருவேளை பவுல்‌ 
இருமுறை வரவேற்புப்‌ பெறுவதற்காக மட்டுமே அவ்வாறு திட்டமிடப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌. “நடபடிகள்‌ புத்தகத்தில்‌ இதுவே கடைசியான “நாங்கள்‌” 
என கூறப்படும்‌ பகுதியாகும்‌. “மேற்கத்திய வசனத்தில்‌ “நாங்கள்‌ 
ரோமாபுரியை அடைந்த பொழுது, நூற்றுக்கு அதிபதி கைதிகளை காவலர்‌ 
தலைவரிடம்‌ ஓப்புவித்தார்‌”” என்றுள்ளது. இது பவுலைத்‌ தவிர மற்ற 
கைதிகளைக்‌ குறிப்பதாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌, ஏனெனில்‌ பவுல்‌ தனியாகத்‌ 
தங்குவதற்கு அனுமதிக்கப்பட்டார்‌ என்று லூக்கா தொடர்ந்து 
குறிப்பிட்டார்‌. “தனித்து” என்பது அவர்‌ தம்முடன்‌ ரோமாபுரிக்கு வந்த 
மற்ற கைதிகளோடு தங்கவில்லை என்பசைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகன்றது. மேலும்‌ 
இது லூக்கா, அரிஸ்கர்க்கு இன்னும்‌ மற்ற கிறிஸ்தவர்கள்‌ யாவரும்‌ பவுலைச்‌ 
சந்திக்க முடிந்தது என்றாலும்‌, அவருடன்‌ தங்குவதற்கு அனுமதிக்கப்பட 
வில்லை என்பதையும்‌ சுட்டிக்காட்டுவதாய்‌ இருக்கலாம்‌. “பவுலுக்குத்‌ 
குரப்பட்ட சிறப்புக்‌ கவனிப்பானது பெஸ்துவின்‌ அறிக்கை சாதகமானதா 
யிருந்தது என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. எழுதப்பட்ட அறிக்கையானது 
கப்பற்சேதத்தில்‌ அழியாதிருந்ததா என்று நாம்‌ அறிவதில்லை; ஆனால்‌ அது 
அழிந்து போயிருந்தாலும்‌, அதன்‌ கருத்துப்‌ பொருளை யூலியுவினால்‌ 
கூறியிருக்க முடியும்‌. அநேகமாக, நூற்றுக்கு அதிபதி தமது சொந்த ஆதரவு 
விமர்சனங்களையும்‌ கூடக்‌ கூறியிருந்திருப்பார்‌. நான்‌ ரோமாபுரிக்குச்‌ 
சுற்றுப்‌ பயணம்‌ சென்றிருந்த போது, பவுல்‌ தங்கியிருந்த இடம்‌ என்று பாரம்‌ 
பரியமாய்ச்‌ சுட்டிக்காட்டப்படும்‌ இடத்தைப்‌ பார்த்தேன்‌, ஆனால்‌ 
உண்மையில்‌ அது இருந்த இடம்‌ எதுவென்ற கருத்து எதுவும்‌ நமக்கு 
இல்லை. "இவ்விரண்டு குற்றச்சாட்டுகள்தான்‌ பவுலின்‌ மீது மறுபடி மறுபடி 
சுமத்தப்பட்டி ருந்தன. அவைகளை அவர்‌ கேள்விப்பட்டிருக்கும்‌ பட்சத்தில்‌ 
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அவர்‌ அக்குற்றச்சாட்டுகளை மறுத்தார்‌. 

“இஸ்ரவேலின்‌ நம்பிக்கை” என்பது மேசியாவின்‌ வருகையையும்‌ 
இஸ்ரவேல்‌ நாடு மீட்டமைக்கப்படுவதையும்‌ முதன்மையாய்க்‌ குறிப்‌ 
பிட்டது. இருப்பினும்‌, நாம்‌ நமது தொடரில்‌ கண்டுள்ளபடி, மரித்தோரின்‌ 
உயிர்த்தெழுதலும்‌ இந்த நம்பிக்கையில்‌ உள்ளடங்கியிருந்தது. பவுல்‌, தாம்‌ 
உயிர்த்தெழுதலில்‌ கொண்டுள்ள விசுவாசத்திற்காகவே சிறைப்பட்டிருப்ப 
தாகத்‌ தொடர்ந்து வலியுறுத்தினார்‌ (23:6; 26:6, 2ஐக்‌ காணவும்‌). பவுல்‌ 
கும்‌ கையை உயர்த்தி தமது மணிக்கட்டில்‌ விலங்டெப்பட்டிருப்பதை 
உறுதிப்படுத்தியிருக்க வேண்டும்‌. '*உண்மைக்‌ கிறிஸ்தவமானது 
எப்பொழுதும்‌ இவ்விதமாகவே நடத்தப்படுகின்றது. புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ 
கிறிஸ்தவத்திற்கு “எதிராய்‌ எங்கும்‌ பேசப்படுவதை” சாத்தான்‌ உறுதிப்‌ 
படுத்திக்‌ கொள்வான்‌. '*அப்போஸ்கலருடைய நடபடிகள்‌” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ 
24:5, 14க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. '*சிலர்‌ இவ்விடத்தில்‌ உள்ள 
“தங்கியிருந்த வீடு” என்பது வசனம்‌ 30ல்‌ உள்ள “வாடகைக்கு அமர்த்திய 
வீடு” அல்ல என்று நினைக்கின்றார்கள்‌. இவை இரண்டும்‌ ஒன்றுதானா 
என்று சந்தேகப்படுவதற்கு நான்‌ எந்தக்‌ காரணத்தையும்‌ காண்பதில்லை. 
அவையிரண்டும்‌ ஒன்றுதானா அல்லவா என்பது முக்கியத்துவமற்றதாகும்‌. 
அப்‌. 17:1-3ஐக்‌ காணவும்‌. '”“அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 1ம்‌ 
பாகத்தில்‌ 1:3க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. '£ஏசாயா புத்தகத்தின்‌ 
ஏவுதலுக்கு இது ஒரு பெலத்த வசனப்‌ பகுதியாகும்‌. '”வசனம்‌ 17ல்‌ பவுல்‌ 
தம்மை யூதத்‌ தலைவர்களுடன்‌ “நம்முடைய முன்னோர்களின்‌” என்று 
அடையாளப்படுத்தினார்‌. இருப்பினும்‌ அவர்கள்‌ இயேசுவைப்‌ பற்றிய 
செய்தியைப்‌ புறக்கணித்த பொழுது, அவர்‌ அவர்களிடம்‌ இருந்து தம்மை 
“உங்களுடைய பிதாக்கள்‌” என்று கூறித்‌ தூரப்‌ படுத்தினார்‌ (ஆனால்‌ தமிழில்‌ 
வசனம்‌ 27ல்‌ “நம்முடைய பிதாக்கள்‌” என்று தவறாக மொழியாக்கம்‌ 
“கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்து” என்ற முழுமையான 
பட்டமானது நமது கர்த்தரும்‌ எஜமானவருடைய ஆச்சரியமான 
உண்மைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ கொண்டுள்ளது. 

இந்த நிருபங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ பவுல்‌ தாம்‌ சிறைப்பட்டிருப்பதைப்‌ 
பற்றிக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (எபே. 3:1; 4:1; பிலி. 1:18; கொலோ. 4:3, 18; பிலே. 
1, 9, 13). இந்த நிருபங்களிடையே பல பிணைப்புகள்‌ உள்ளன (பவுலுடன்‌ 
இருந்த அதே மக்கள்‌, நிருபத்தைக்‌ கொண்டு சென்ற அதே தனிநபர்கள்‌, 
முதலியன). இது, இந்நிருபங்கள்‌ யாவும்‌ ஒரே காலகட்டத்தில்‌ ஒரே 
இடத்தில்‌ இருந்து எழுதப்பட்டதென்ற முடிவுக்கு நம்மை வழிநடத்து 
கின்றது. இவைகளில்‌ ஒன்றில்‌ பவுல்‌ “இராயனுடைய அரமனையில்‌ 
உள்ளவர்கள்‌” (பிலி. 4:22; 1:13ஐயும்‌ காணவும்‌) என்று பவுல்‌ குறிப்பிட்டுள்ள 
தால்‌, ரோமாபுரியில்‌ பவுல்‌ தம்‌ முதல்‌ சிறையிருப்பின்போதுதான்‌ இவற்றை 
எழுதியிருக்க வேண்டும்‌ என்று பலர்‌ நம்புகன்றார்கள்‌. இன்னும்‌ சிலர்‌ 
எபிரெயருக்கு நிருபத்தையும்‌ பவுல்தான்‌ எழுதினார்‌ என்று நம்புகின்‌ 
றார்கள்‌, அதுவும்‌ இக்கால கட்டத்திலேயே எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌ (எபி. 
13:19, 23, 24ஐக்‌ காணவும்‌). எபிரெயருக்கு எழுதிய நிருபத்தில்‌ 
பின்னணியை “புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஆராய்ச்சி?” என்ற தலைப்பில்‌ 
வெளியாகும்‌ இன்றைக்கான சத்தியம்‌ இதழில்‌ காணவும்‌. “பிலி. 1:1; 2:19-23; 





செய்யப்பட்டுள்ளது). 
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கொலோ. 1:1; 4:14; பிலே. 24 ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌. “கொலோ. 4:10; 
பிலே. 24; அப்‌. 13:13; 15:36-40; 2 தமோ. 4:11ஐக்‌ காணவும்‌. “எபே. 6:21; 
பிலி. 2:25; கொலோ. 1:7; 4:7, 10, 11-14; பிலே. 23, 24ஐக்‌ காணவும்‌. 
தேமாவைக்‌ குறித்து 2 தீமோ. 4:10லும்‌ காணவும்‌. அவர்‌ விடுதலை 
யாவோம்‌ என்று நம்பியிருந்தார்‌ (பிலி. 1:25, 26; 2:24; பிலே. 22), ஆனால்‌ 
விடுதலையாவது என்பது தனிப்பட்ட முறையில்‌ அவருக்கு முக்கிய 
மானதாய்‌ இருக்கவில்லை. 2*இந்தப்‌ பாட மானது ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்‌ 
படுத்தப்பட்டால்‌, கேட்பவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ “அவர்‌ தேவனையும்‌ 
மனிதரையும்‌ நேசித்தார்‌, எனவே அவர்‌ தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து 
மற்றவர்களுக்கு ஊழியம்‌ செய்தார்‌” என்பதைத்‌ தங்களின்‌ “இறுதி 
வார்த்தை” ஆக்குவதற்குத்‌ தேவையான ஒவ்வொன்றையும்‌ செய்ய 
வேண்டும்‌ என்று உற்சாகப்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. 


மெலித்தாவிலிருந்து ரோமாபுரிக்கு 


ரோமாபுரி 


மூன்று ல்‌ 6 
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பவுலின்‌ சிறையிருப்பைப்‌ பற்றிய 


அவரின்‌ எண்ணப்‌ போக்கு 


நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ கடைசி கால்‌ பாகத்தை நான்‌ 
கற்றுக்‌ கொண்டிருந்த வேளையில்‌, பவுல்‌ தம்‌ சிறையிருப்புக்‌ 
கான காரணத்தை (அல்லது காரணங்களை) கூறப்‌ பயன்‌ 
படுத்திய சொற்றொடர்கள்‌ என்‌ உள்ளத்தைக்‌ கவர்ந்தன. 
ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தாரிடம்‌, “மரித்தோருடைய உயிர்த்தெழு 
தலைப்‌ பற்றிய நம்பிக்கையைக்‌ குறித்து நான்‌ நியாயம்‌ 
விசாரிக்கப்படுகின்றேன்‌” (அப்‌. 23:6; 24:21) என்று அவர்‌ 
வலியுறுத்தினார்‌. அகிரிப்பா அரசரின்‌ முன்னிலையில்‌, “தேவன்‌ 
நம்முடைய பிதாக்களுக்கு அருளிச்‌ செய்த வாக்குத்தத்தம்‌ 
நிறைவேறுமென்றெ நம்பிக்கைக்காகவே நான்‌ இப்பொழுது 
நியாயத்தீர்ப்படைகிறவனாக நிற்கிறேன்‌” (26:6) என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌. அவர்‌ ரோமாபுரி சேர்ந்த பொழுது, யூதத்‌ தலைவர்‌ 
களிடத்தில்‌, “இஸ்ரவேலுடைய நம்பிக்கைக்காகவே இந்தச்‌ 
சங்கிலியால்‌ கட்டப்பட்டிருக்கிறேன்‌” என்று அவர்‌ கூறினார்‌. 

சிறை நிருபங்களை அவர்‌ எழுதிய பொழுது, “புறஜாதியாரா 
யிருக்கிற உங்கள்‌ பொருட்டுக்‌ ... கட்டுண்ட வனாயிருக்கிறேன்‌” 
(எபே. 3:1) மற்றும்‌ “கர்த்தர்‌ நிமித்தம்‌ கட்டுண்ட வனாயெ 
நான்‌” (எபே. 4:1) என்று அறிவித்தார்‌. “என்‌ கட்டுகள்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்ளான கட்டுகள்‌” (பிலி. 1:13) என்றும்‌, “நான்‌ 
உங்கள்‌ நிமித்தம்‌ அநுபவிக்கிற பாடுகளில்‌” (கொலோ. 1:24) 
என்றும்‌, “கிறிஸ்துவினுடைய இரகசியத்தினிமித்தம்‌' கட்டப்‌ 
பட்டிருக்கிற நான்‌” (கொலோ. 4:3) என்றும்‌ கூறினார்‌. 
பிலேமோனுக்கு அவர்‌ எழுதிய நிருபத்தில்‌, மறுபடியும்‌ அவர்‌, 
“கிறிஸ்து இயேசுவினிமித்தம்‌ கட்டப்பட்டவன்‌” (பிலே. 1, 8) 
என்றும்‌, “சுவிசேஷத்தினிமித்தம்‌ கட்டப்பட்டிருக்கிற எனக்கு” 
(பிலே. 13) என்றும்‌ கூறினார்‌. 

பவுல்‌ தம்முடைய கட்டுக்களை “வழுவிச்‌ சென்ற நீதி” 
யென்றோ அல்லது “கர்த்தரிடத்திலிருந்து வந்த (வேண்டாத) 
குண்டனை” என்றோ கண்ணோக்கவில்லை. மாறாக, அவார்‌ 
அவைகளை தேவனுடைய மாபெரும்‌ திட்டங்கள்‌ மற்றும்‌ 
நோக்கங்களின்‌ பகுதியாகவே கண்ணோக்கினார்‌. அக்கட்டு 
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கள்‌, சுவிசேஷத்தை எப்படியாகிலும்‌ பரப்புவதற்கும்‌, கிறிஸ்து 
வுக்குள்‌ அவர்‌ பக்குவமடை வதற்கும்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ தம்‌ 
கர்த்தரை மகிமைப்படுத்துவதற்கும்‌ ஏற்ற வகையில்‌ வடிவமைக்‌ 
கப்பட்டன என்றே கண்ணோக்கினார்‌. 

அடுத்த முறை நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கட்டுப்பாட்டிற்கு அப்பாற்‌ 
பட்ட சூழ்நிலையினால்‌ “சிறைப்பட்டதாக” அல்லது உறுதியா 
கவே தீர்வு செய்யப்படாத பிரச்சனைகளினால்‌ “கட்டப்‌ பட்ட 
தாக” உணரும்‌ பொழுது, நீங்கள்‌ சூழ்நிலைகளால்‌ பாதிக்கப்‌ 





பட்டீர்கள்‌ என்று எண்ணாமல்‌, “கர்த்தரின்‌ நிமித்தம்‌ 
[கர்த்தருக்காக] கட்டுண்டேன்‌” என்று நினைத்துக்‌ கொண்டீர்‌ 
களென்றால்‌ அது உங்களுக்கு உதவலாம்‌. யார்‌ அறிவார்‌? 
பவுலுக்குப்‌ போலவே தேவன்‌ உங்களின்‌ சிக்கலான சூழ்‌ 
நிலைக்கும்‌ ஒரு நோக்கத்தைக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌ 
(ரோமர்‌ 8:28). 


குறிப்பு 

'“திறிஸ்துவினுடைய இரகசியம்‌” என்பது மேசியாவைப்‌ பற்றிய 
பழைய ஏற்பாட்டு உபதேசமாகும்‌. இந்த உபதேசமானது பவுலுக்கும்‌ 
ஏவப்பட்ட மற்ற மனிதர்களுக்கும்‌ நிறைவாக வெளிப்படுத்தப்படும்‌ 
வரையிலும்‌ மனிதர்களால்‌ இதன்‌ முழுச்‌ சிறப்பையும்‌ முற்றிலுமாய்ப்‌ புரிந்து 
கொள்ள முடியாது இருந்தது (எபே. 3:3-5). 
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இராயனுடைய குடும்பம்‌ 


1. யூலியு, கி.மு. 49-44 


அ. 


8 ஞீ 


கி.மு. 78 முதலாகவே அரசதிகாரம்‌ பெற்ற 
மூவரின்‌ தொகுதியில்‌ பாம்ப்பே மற்றும்‌ 
கிரேஸ்ஸஸ்‌ ஆகியோருடன்‌ ஒரு பகுதியாக 
இருந்தவர்‌. 


. மாபெரும்‌ இராணுவ வெற்றிக்குப்‌ பிறகு ரோமா 


புரிக்குத்‌ திரும்பினார்‌. அரசதிகாரம்‌ பெற்ற 
மூவரின்‌ தாகுதிக்குத்‌ தலைவரானார்‌. 


. யூலியுவினிடத்தில்‌ குவிந்திருந்த 


அதிகாரங்களிடத்திலிருந்து குடி யரசைக்‌ 
காப்பாற்றுவதற்காக புரூட்டஸ்‌ மற்றும்‌ 
கேஸியஸ்‌ ஆகியோரால்‌ கி.மு. 44ல்‌ 


கொல்லப்பட்டார்‌. 


. இவரது மரணத்திற்கு நான்கு மாதங்களுக்கு 


பிற்பாடு, இவரைக்‌ கெளரவிக்கும்‌ வகையில்‌ 
நடத்தப்பட்ட விளையாட்டுக்களின்போது 
வால்நட்சத்திரம்‌ ஒன்று தோன்றியது. இவர்‌ 
கடவுளாக விட்டார்‌ என்று கற்பனை செய்து 
கொண்ட மக்கள்‌ இவரை “தெய்வீக யூலியு” என்று 
குறிப்பிட்டார்கள்‌. 


. அகுஸ்து (ஆக்டேவியன்‌), கி.மு. 31-இ.பி. 14 
௮. 


கி.மு. 31ல்‌ ஆக்டியம்‌ போரில்‌ உயரதிகாரம்‌ 
பெறும்‌ வரையிலும்‌ அந்தோனி மற்றும்‌ 
லெப்பிடஸ்‌ ஆகியோருடன்‌ அரசதிகாரம்‌ பெற்ற 
மூவர்‌ தொகுதியில்‌ இருந்தார்‌. 


- இவர்‌ யூலியுவின்‌ வளர்ப்பு மகன்‌ ஆவார்‌. 
. செனெட்டுக்கு அதிகாரத்தைத்‌ திருப்ப முயற்சி 


செய்தார்‌. தம்மைத்‌ தாமே இவர்‌ (வழக்கமாய்த்‌ 
தேவர்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ பட்டப்‌ 
பெயரான) அகுஸ்து என்று கம்‌ நண்பர்களின்‌ 
வற்புறுத்துதலினால்‌ அழைத்துக்‌ கொண்டார்‌. 
அரசர்கள்‌ தங்களைத்‌ தெய்வீகமானவர்கள்‌ என்று 








எண்ணும்‌ எண்ணத்தைத்‌ தொடங்கி வைத்தவர்‌ 
இவரே. கி.மு. 27ல்‌ இவர்‌ தம்மை ஒரு பேரரசர்‌ 
என்று குறிப்பிட்டு (அதுவரை குடியரசாக இருந்த 
நாட்டை) பேரரசு என்றும்‌ அறிவிக்கத்‌ தொடங்‌ 
கினார்‌. 

ஈ. பொதுவாக ஒரு நல்ல ஆட்சியாளர்‌, நல்நிர்வாகி, 
சிறந்த இராஜ தந்திரி என்று எண்ணப்பட்டார்‌. 
மக்கள்‌ மத்தியில்‌ ஒழுக்கக்‌ குறைபாடு இருந்தது 
பற்றிக்‌ கவலைப்பட்டார்‌. கி.பி. 14ல்‌ தம்முடைய 
76ம்‌ வயதில்‌ இவர்‌ இறந்தார்‌. 

3. திபேரியு, கி.பி. 14-37 

௮. அகுஸ்துவின்‌ மகன்‌. தம்‌ தகப்பனுடைய 
தலைமைத்துவத்‌ திறமைகளில்‌ குறைவு 
பட்டிருந்தவர்‌. 

ஆ. யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோரின்‌ 
காலத்தில்‌ அதிகாரத்தில்‌ இருந்தவர்‌. இவர்தான்‌ 
பிலாத்துவை யூதேயாவின்‌ ஆளுநராக நியமித்தார்‌. 
இயேசுவின்‌ மரணம்‌ மற்றும்‌ “நிரூபணமற்ற” 
உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகியவை பற்றிய பிலாத்துவின்‌ 
அறிக்கையினால்‌ அதிகமாய்க்‌ கலவரமடைந்த 
திபேரியு செனெட்‌ சபையில்‌ இயேசுவை ஒரு 
ரோமானியக்‌ தெய்வமாக அறிவிக்கவும்‌, கடவுள்‌ 
கூட்டத்தில்‌ இயேசுவைச்‌ சேர்க்கவும்‌ வேண்டும்‌ 
என்று ஒரு சட்டத்தை ஆலோசனையாக முன்‌ 
வைத்தார்‌. 

இ. பின்னாளில்‌ (கி.பி. 222) வந்த ஒரு பேரரசரான 
செவெரெஸ்‌ என்பவர்‌ கன்‌ கடவுள்‌ கூட்டத்தில்‌ 
ஆபிரகாம்‌ மற்றும்‌ இயேசு ஆகியோரின்‌ 
மார்பளவுச்‌ சிலையை வைத்து இருந்தார்‌. 

4. கலிகுலா, இ.பி. 37-41. 

௮. திபேரியுவின்‌ நெறிதவறிய மைத்துனர்‌. தாம்‌ 
தெய்வீகமானவர்‌ என்ற கருத்தை 
வலியுறுத்தினார்‌. தமது குதிரையை கேபினட்‌ 
உறுப்பினராக்கினார்‌. எருசலேமில்‌ இருந்த 
தேவாலயத்தில்‌ தனக்கு ஒரு சிலை 
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வைக்கும்படியாக யூதர்களைப்‌ பலவந்தப்படுத்த 
முயற்சி செய்தார்‌. 

ஆ. தம்‌ சொந்தக்‌ காவலர்களாலேயே கொலை 
செய்யப்பட்டார்‌. 

. கிலவுதியு, கி.பி. 41-54. 

௮. கலிகுலாவின்‌ மாமா (அல்லது) சிற்றப்பா. நீதியான 
ஆட்சியாளராய்‌ இருக்க முயற்சி செய்தார்‌. 
முதலாம்‌ ஏரோது அகிரிப்பாவுக்கு குழந்தைப்‌ 
பருவ விளையாட்டுத்‌ தோழர்‌; அவரை யூதேயா 
மற்றும்‌ சமாரியாவுக்கு ஆளுநராக நியமித்தார்‌. 

ஆ. இ.பி. 49ல்‌ யூதர்களை ரோமாபுரியில்‌ இருந்து 
வெளியேற்றினார்‌. யூதர்களிடையே எழுந்த 
கலகத்தினால்‌ நடந்த இந்த வெளியேற்றுதலானது 
“இரெஸ்ட்டஸ்‌” என்பவரின்‌ தூண்டுதலினாலேயே 
உண்டானது என்று ஸ்யூட்டோனியஸ்‌ அவர்கள்‌ 
கூறினார்‌. 

இ. இவரது நான்காவது மனைவியான அகிரிப்பினா 
என்பவள்‌ (லெவுதியுவினால்‌ தத்து எடுக்கப்பட்ட) 
குன்‌ மகன்‌ நீரோ பேரரசராக வேண்டும்‌ என்று 
விரும்பியதால்‌ இவருக்கு விஷம்‌ வைத்துக்‌ 
கொன்றாள்‌. 

. நீரோ கி.பி. 54-68. 

௮. இவரது வளர்ப்புத்‌ தகப்பனார்‌ கொலை 
செய்யப்பட்ட பொழுது இவருக்குப்‌ பதினேழு 
வயது தான்‌ ஆகியிருந்தது. இவரது ஆசிரியரான 
ஸ்பெயின்‌ நாட்டின்‌ செனெகா போன்ற 
ஆலோசகர்களின்‌ கரங்களில்கான்‌ உண்மையான 
அதிகாரம்‌ இருந்தது. இவர்‌ அகாயாவின்‌ 
அதிபதியான கல்லியோனின்‌ இளைய சகோதரர்‌ 
ஆவார்‌. தம்‌ ஆட்சியின்‌ தொடக்க அண்டுகளில்‌ 
நியாயமான முறையில்‌ ஆட்சி செய்தார்‌. 

ஆ. பின்னாளில்‌ இவர்‌ ஒரு பித்துப்‌ பிடித்த 
கொடுங்கோலர்‌ ஆனார்‌. தமது தாயாருக்கு விஷம்‌ 
வைத்துக்‌ கொன்றார்‌; கர்ப்பமாய்‌ இருந்த தம்‌ 
மனைவி ஆக்டேவியாவை உகைத்து 


மரணமடையச்‌ செய்தார்‌; செனகாவைக்‌ 
குற்கொலை செய்து கொள்ளும்படி 
வற்புறுத்தினார்‌; மனிதர்களை - உயர்பதவி 
அதிகாரிகளைக்‌ கூட - ஆபாசமாய்‌ நடந்து 
கொள்ளும்படி செய்து, சில வேளைகளில்‌ 
அந்நிகழ்ச்சிகளில்‌ தாமும்‌ கூட பங்கேற்றார்‌; தம்‌ 
சாரட்‌ வண்டியை சர்க்கஸில்‌ பந்தயம்‌ விட்டார்‌. 

இ. கி.பி. 64ல்‌ ரோமாபுரியைத்‌ கீக்கிரையாக்கினார்‌. 
அதை மறுபடியும்‌ கட்டி “நீரோப்போலிஸ்‌” என்று 
அழைக்கத்‌ திட்டமிட்டார்‌. த பற்றவைத்ததாகக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்மேல்‌ குற்றம்‌ சாட்டி அவர்களை 
உபத்திரவப்படுத்தத்‌ தொடங்கினார்‌. கி.பி. 68ல்‌ 
தற்கொலை செய்து கொண்டார்‌. 

7. வெஸ்பாசியன்‌, இ.பி. 69-79. 
௮. படையில்‌ ஒரு வெற்றிகரமான அதிகாரியாய்‌ 





இருந்தார்‌. எருசலேமில்‌ யூதர்களின்‌ 
கலவரத்திற்கு எதிராகப்‌ போரில்‌ முன்னணியில்‌ 
இருந்த இவர்‌, ஒரு வருடத்திற்கு முன்‌ நீரோ 
இறந்து போனதால்‌ கி.பி. 69ல்‌ நான்காவது 
பேரரசர்‌ ஆகும்படிக்கு அழைக்கப்பட்டார்‌. 





எருசலேம்‌ படையின்‌ தளபதியாகத்‌ தம்‌ மகன்‌ 
தத்துவை நியமித்து விட்டு இவர்‌ புறப்பட்டுச்‌ 
சென்றார்‌. 

ஆ. திபேரியுவின்‌ ஆட்சிக்‌ காலத்தில்‌ இருந்து வீழ்ந்து 
கிடந்த ரோமாபுரியை மறுபடியும்‌ கட்டியெழுப்பி 
னார்‌. இக்கட்டமைப்புகளில்‌ கொலோசெயம்‌ 
என்ற அரங்கம்‌ மற்றும்‌ தீத்துவின்‌ நுழைவாயில்‌ 
ஆகியவை உள்ளடங்கும்‌. 

8. இத்து, இ.பி. 79-81. 

௮. கி.பி. 70ல்‌ யூதார்களுக்கெதிரான படையெடுப்பில்‌ 
எருசலேமில்‌ வெற்றி கண்டார்‌. ரோமபுரியில்‌ 
இருந்த தத்துவின்‌ நுழைவாயிலில்‌ வெற்றியானது 
கொண்டாடப்பட்டது. 

9. டொமிஷியன்‌, கி.பி. 81-96. 
௮. தீத்துவின்‌ இளைய சகோதரர்களில்‌ ஒருவர்‌. 
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ஆ. தாம்‌ தெய்வீகமானவரென்று அறிவித்துக்‌ 
கொண்ட கொடூரமான சர்வாதிகாரி. யூதர்கள்‌, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்றும்‌ தம்‌ சொந்தக்‌ குடும்பத்தில்‌ 
இருந்தவர்களையும்‌ கொலை செய்தார்‌. 


*கொடரும்‌”” 


எனது அன்புமிகும்‌ நண்பரான ஹெலன்‌ பாவர்‌ அவர்கள்‌ 
எங்கள்‌ பிராந்திய சபைச்‌ செய்தி மடலில்‌ அர்க்கான்ஸாஸ்‌ 
மாநிலத்தின்‌ ஐட்ஸோனியாவில்‌ உள்ள எங்கள்‌ பிராந்திய 
சபையின்‌ வரலாற்றை எழுதிக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌. 
ஒவ்வொரு வாரமும்‌ அவர்கள்‌ “தொடரும்‌” என்ற வார்த்தை 
யுடன்‌ தம்‌ கட்டுரையை முடிக்கின்றார்கள்‌. அவ்வார்த்தை 
யைப்‌ படிக்கும்போது, அவர்கள்‌ இன்னமும்‌ தம்‌ தொடரை 
முடிக்கவில்லை என்று நாங்கள்‌ அறிகின்றோம்‌; இன்னும்‌ சில 
பகுதிகள்‌ வெளிவர வேண்டியதாய்‌ இருக்கின்றன. 

லூக்காவின்‌ நாட்களில்‌ இப்படிப்பட்டதொரு இலக்கியக்‌ 
கருவி பயன்பாட்டில்‌ இருந்திருந்தால்‌, அவர்‌ அப்‌. 28:31ன்‌ 
வார்த்தைகளுக்குப்‌ பின்னால்‌ அதைப்‌ போட்டிருப்பார்‌, 
ஏனென்றால்‌ சுவிசேஷ நற்செய்தி பரவுதல்‌ என்ற ஊழியத்தின்‌ 





தொடக்கத்தை மட்டுமே நடபடிகள்‌ நூல்‌ பதிவு செய்துள்ளது. 
அடுத்து வரும்‌ ஒவ்வொரு சந்ததியிலும்‌ உள்ள தேவனுடைய 
மக்களால்‌ அந்தப்‌ பணியானது “தொடர” வேண்டியதாய்‌ 
இருந்தது, இருக்கின்றது மற்றும்‌ இருக்கும்‌. 

நான்‌ இந்தத்‌ தொடரை, “உணர்வெழுச்சி மிக்க 





கிறிஸ்தவம்‌: நடபடிகளின்‌ புத்தகத்தைப்‌ பற்றிய பாடங்கள்‌” 
என்று அழைக்கின்றேன்‌, ஆனால்‌ லூக்கா தம்‌ எழுதுகோலை 
வைத்து விட்டதால்‌ மட்டும்‌ அந்த உணர்வெழுச்சி முடிந்து 
விட்டதாக நாம்‌ நினைக்கக்‌ கூடாது. தொடர்ந்து வந்த 
நாட்களில்‌ அந்த உணர்வெழுச்சி தொடர்ந்தது; அது இன்றைய 
நாட்களிலும்‌ தொடர வேண்டும்‌. 

நம்மில்‌ நடபடிகள்‌ புத்தகத்தைப்‌ போதிக்கின்றவர்கள்‌ 








பின்வரும்‌ பெருங்கவலை உடையவர்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌: 
நடபடிகளின்‌ பாடமானது இருபதாம்‌ நூற்றாண்டிலும்‌ 
“நீங்களும்‌ போய்‌ அந்தப்படியே செய்யுங்கள்‌” என்றிருப்பதற்கு 
மாறாக முதலாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ வரலாறு என்ற அளவில்‌ 
மட்டுமே நோக்கப்படுமோ என்று நாம்‌ பயப்படுகின்றோம்‌. 
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“குயீன்‌ மேரியின்‌ பாடத்தை” நாம்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்று யோசனை தரப்படுகின்றது. 

குயின்‌ மேரி என்பது மாபெரும்‌ கப்பல்களில்‌ ஒன்று ஆகும்‌. 
தொடக்கத்தில்‌ அது தனிச்‌ சிறப்பானதொரு பயணிகளின்‌ 
கப்பலாக இருந்தது. இரண்டாம்‌ உலகப்‌ போரின்‌ போது, அது 





போர்க்‌ கப்பலாகும்படிக்கு அழைப்பு விடுக்கப்பட்டது; 
அதனால்‌ அக்கப்பல்‌ தொடர்ந்து நாஜிகளின்‌ நீர்‌ மூழ்கிக்‌ 
கப்பல்களினால்‌ அச்சுறுத்தப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்தது. இந்நாட்‌ 
களில்‌, அக்கப்பலானது கலிஃபோர்னியாவின்‌ லாங்பீச்‌ என்ற 
கடற்கரையில்‌ நிறுத்தப்பட்டுள்ளது. அதனுடைய பெரிய 
என்ஜின்‌ மற்றும்‌ இருந்த பயண உபகரணங்கள்‌ யாவும்‌ 
அகற்றப்பட்டு விட்டன. அதன்‌ மேல்‌ தளத்தில்‌ நினைவுப்‌ 
பொருட்கள்‌ விற்கும்‌ கடைகள்‌ வரிசையாக அமைந்துள்ளன. 








பெரிய அறைகள்‌ கூட்டங்கள்‌ நடத்தப்‌ பயன்படுகின்றன; 
கேபின்கள்‌ போலுள்ள சிறு அறைகள்‌ விடுதி அறைகள்‌ போல 
வாடகைக்கு விடப்படுகின்றன. மாலுமிகளின்‌ பாகங்களை 
நடிகர்கள்‌ ஏற்று நடிக்கின்றார்கள்‌. மாபெரும்‌ கடற்கலம்‌ ஒன்று 
அருங்காட்சியகத்தில்‌ வைக்கும்‌ பொருளாய்‌ ஆகிவிட்டது. 

நடபடிகள்‌ பற்றிய நமது பாடத்தில்‌, கர்த்தருடைய 
சபையானது தொடக்கம்‌ பெற்றதை நாம்‌ கண்டிருக்கின்றோம்‌. 
தேவனுடைய மக்கள்‌ சுவிசேஷ நற்செய்தியை எடுத்துக்‌ 
கொண்டு மக்கள்‌ நிறைந்த உலகின்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளுக்கும்‌ 
சென்ற அதன்‌ மகத்தான ஆரம்பம்‌ எப்படியிருந்தது! நாம்‌ 
எச்சரிக்கையாய்‌ இருக்கவில்லையென்றால்‌ சபையானது 
(உலகத்தில்‌ நன்மைக்காகத்‌ தொடர்ந்து இயங்கும்‌ தேவனு 
டைய சக்தியாய்‌ இருப்பதற்கு மாறாக), ஒரு அருங்காட்சியகப்‌ 
பொருளாகிவிடுவதற்கு - கடந்த காலத்தின்‌ ஒரு நினைவுச்‌ 
சின்னமாகி விடுவதற்கு - வாய்ப்புண்டு! 





நமது தொடரின்‌ இந்தக்‌ கடைசிப்‌ பாடத்தில்‌, லூக்கா 
விட்ட இடத்தில்‌ நான்‌ தொடங்க விரும்புகின்றேன்‌. பவுலுக்கு 
என்ன நேர்ந்தது என்ற நமது ஆர்வத்தைத்‌ திருப்திப்‌ படுத்து 
வதற்காகவும்‌ (இதைப்‌ பற்றி நாம்‌ உண்மையாயிருக்க 
வேண்டும்‌) இதை நான்‌ எழுதுகின்றேன்‌. இருப்பினும்‌ நமது 
ஆர்வத்தை திருப்திப்படுத்தும்‌ செயலை லூக்கா பெரிதும்‌ 
அக்கறைக்குரிய விஷயமாக எடுத்துக்‌ கொண்டதில்லை, 
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எனக்கும்‌ அது முதன்மை நோக்கம்‌ அல்ல. எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
மேலாக, சபையின்‌ ஒவ்வொரு உறுப்பினரும்‌, பல காலங்‌ 
களுக்கு முன்பாகப்‌ பவுலினாலும்‌, விசுவாசமுள்ள கிறிஸ்தவர்‌ 
களாலும்‌ தொடங்கப்‌ பெற்ற மாபெரும்‌ ஊழியத்தைத்‌ 
தனிப்பட்ட முறையில்‌ தொடர்ந்து நிறைவேற்ற ஏவுகல்‌ பெற 
வேண்டும்‌ என்று நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌. 


பவுலின்‌ தொடர்ந்த நடபடிகள்‌ 

அப்‌. 28:31க்குப்‌ பிறகு பவுலுக்கு என்ன நடந்தது? “சபை 
வரலாற்றின்‌ தந்தை” என்று அழைக்கப்படும்‌ ஈசுபியஸ்‌ 
அவர்கள்‌, “அந்த அப்போஸ்தலர்‌ தம்மை வெற்றிகரமாய்த்‌ 
தற்காத்துக்‌ கொண்ட பிறகு, சுவிசேஷத்தை அறிவிக்க 
மறுபடியும்‌ புறப்பட்டுச்‌ சென்றார்‌ என்று தற்சமயத்தில்‌ 
அறிக்கை தரப்படுகின்றது. அவர்‌ பிறகு இரண்டாம்‌ முறையாக 
மறுபடியும்‌ ரோமாபுரிக்கு வந்தார்‌, நீரோவினால்‌ மரண 
தண்டனை பெற்றார்‌” என்று எழுதினார்‌ (தusebius Ecclesiastical 
History 2:22). உண்மைகள்‌, அவைகளை நாம்‌ அறிந்துள்ளபடி 
பவுல்‌ இருமுறை ரோமாபுரியில்‌ சிறைப்பட்டார்‌ மற்றும்‌ 
இவ்விரு சிறையிருப்புக்களின்‌ மத்தியில்‌ அவர்‌ இன்னொரு 
பயணம்‌ மேற்கொண்டார்‌ என்ற விஷயங்களுடன்‌ ஒத்துப்‌ 
போகின்றன: 

முதலாவதாக, “சிறை நிருபங்களுக்கும்‌”” (எபேசியர்‌, 
பிலிப்பியர்‌, கொலோசெயர்‌ மற்றும்‌ பிலேமோன்‌) மற்றும்‌ 
2 தீமோத்தேயு நிருபத்திற்கும்‌ இடையில்‌ பல வேறுபாடுகள்‌ 
இருக்கின்றன. பவுல்‌ 2 தீமோத்தேயு நிருபத்தை எழுதிய போது, 
அவர்‌ சிறையிலும்‌ இடப்பட்டிருந்தார்‌ (2 தீமோ. 1:8; 2:9). 
ஆனால்‌ அந்த நிருபத்திற்கும்‌ சிறை நிருபங்களுக்கும்‌ இடையில்‌ 
உள்ள வேறுபாடுகளை நாம்‌ கவனிப்போம்‌: சிறை நிருபங்‌ 
களின்‌ தொனியானது அடிப்படையில்‌ மகிழ்ச்சியுள்ளதாய்‌ 
இருக்கின்றது, ஆனால்‌ 2 தீமோத்தேயு நிருபத்தின்‌ தொனி 
யானது அடிப்படையில்‌ துயரம்‌ நிறைந்துள்ளது. பவுல்‌ சிறை 
நிருபங்களை எழுதிய போது தம்‌ நண்பர்களால்‌ சூழப்பட்டி 
ருந்தார்‌; ஆனால்‌ அவர்‌ 2 தீமோத்தேயு நிருபத்தை எழுதிய 
போது, லூக்காவைத்‌ தவிர மற்ற யாவராலும்‌ கைவிடப்பட்ட 


43 


நிலையில்‌ இருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:11). பவுல்‌ சிறை நிருபங்களை 
எழுதிய போது, தாம்‌ விடுதலையாக்கப்படுவதை எதிர்பார்த்‌ 
இருந்தார்‌ (பிலி. 1:25, 26; 2:24; பிலே. 22); முந்திய பாடத்தில்‌ 
குறிப்பிட்டபடி, கர்த்தரின்‌ சித்தம்‌ அதுவானால்‌ பவுல்‌ இறக்கத்‌ 
தயாராய்‌ இருந்தார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ தாம்‌ விடுவிக்கப்படுவதை 
எதிர்பார்த்திருந்தார்‌. ஆனால்‌ அவர்‌ 2 தீமோத்தேயு நிருபத்தை 
எழுதிய பொழுது, தாம்‌ மரிக்கப்‌ போவதை எதிர்பார்த்‌ 
திருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:6, 7). இவைகளும்‌, மற்ற வேறுபாடுகளும்‌ 
சேர்ந்து, பவுல்‌ ஒரு முறையல்ல இருமுறை ரோமாபுரியில்‌ 
சிறைப்பட்டிருந்தார்‌ என்றும்‌ நம்பும்படி நம்மை வழி 
நடத்துகின்றன. 

இரண்டாவதாக, தீமோத்தேயு மற்றும்‌ தீத்துவுக்கு எழுதிய 
நிருபங்களில்‌ விளக்கப்படும்‌ சில நிகழ்ச்சிகள்‌ மற்றும்‌ 





பயணங்கள்‌ ஆகியவை நடபடிகளின்‌ நாள்‌ வரிசை விபரத்தில்‌ 
இடம்‌ பெறவில்லை. ].W. மெக்கார்வி அவர்கள்‌ பல உதாரணங்‌ 
களை அட்டவணைப்படுத்தினார்‌: 


இவைகளில்‌, வேற்றுமையான போதகங்களைப்‌ போதிப்‌ 
பவர்களை எதிர்த்து நிற்பதற்காக அவர்‌ இமோத்தேயுவை 
எபேசுவில்‌ விட்டு வந்ததும்‌ அப்பொழுது அவர்‌ மக்கெதொனி 
யாவிற்குச்‌ சென்றதும்‌ (1 தீமோ. 1:3); குறைவாயிருக்கிற 
வைகளை நிறைவாக்கும்படிக்குத்‌ இத்துவை கிரேத்தாத்‌ தீவிலே 
விட்டு வந்ததும்‌ (இத்து 1:5); மிலேத்துவுக்குச்‌ சென்றபொழுது 
அவர்‌ அங்கு துரோப்பீமுவை வியாதிப்பட்ட வராக விட்டு 
வந்ததும்‌ (2 தீமோ. 4:20); மாரிக்‌ காலத்தில்‌ குங்குவற்காக அவர்‌ 
நிக்கொப்போலி நகருக்குப்‌ பயணம்‌ சென்றதும்‌ (இத்து 3:12) சல 
நிகழ்ச்சிகளாகும்‌.' 


இறுதியாக, பவுல்‌ தம்‌ முதல்‌ சிறையிருப்பில்‌ 
இருந்து விடுவிக்கப்பட்டு, அதை தொடர்ந்து பயணங்கள்‌ 
மேற்கொண்டதற்கு தொடக்க காலத்தில்‌ இருந்த ஏவப்‌ 
பட்டிராத எழுத்தாளர்கள்‌ குறிப்புகளைக்‌ கொடுத்துள்ளார்‌ 
கள்‌. எடுத்துக்காட்டாக, ரோமாபுரியைச்‌ சேர்ந்த களெமென்ட்‌ 
என்பவர்‌ (0௨. கி.பி. 96), பவுல்‌ “இந்த உலக முழுவதிலும்‌ 
நீதியைப்‌ போதித்தார்‌” மற்றும்‌ “மேற்கின்‌ கடையெல்லை 
வரை” சென்றடைந்தார்‌ என்று கூறினார்‌ (1 Cnet 5). 
ரோமாபுரியின்‌ களெமென்ட்‌ (08. 30-100) அப்போஸ்கலிக்கப்‌ 
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பிதாக்களில்‌ மிகவும்‌ முக்கியமானவராவார்‌. மியூரட்டோரியன்‌ 
கட்டளை (0. கி.பி. 170-190) என்ற நூலில்‌ பவுல்‌ (ரோமாபுரி 
நகரில்‌ இருந்து ஸ்பெயினுக்குச்‌ சென்ற” பயணம்‌ பற்றிப்‌ 
பேசப்பட்டது. இப்படிப்பட்ட குறிப்புகள்‌ ஏவப்பட்டவைகள்‌ 
அல்ல; ஆனால்‌ வசன ஆதாரத்தின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ இவை 





களைக்‌ கண்ணோக்கும்‌ பொழுது இவைகள்‌ முக்கியத்‌ 
துவம்‌ பெறுகின்றன. 

கிடைக்கப்‌ பெற்றுள்ள தகவல்களில்‌ இருந்து, அப்‌. 
28:31க்குப்‌ பிறகு தொடர்ந்து நடந்திருக்கக்‌ கூடிய நிகழ்ச்சி 
களை நாம்‌ ஒன்று கூட்ட முடியும்‌. ஏதோ ஒரு கால கட்டத்தில்‌ 
(ஒருவேளை நடபடிகள்‌ நிகழ்ச்சி முடிந்த உடனே) பவுல்‌ 
கடைசியில்‌ நீரோ முன்னிலையில்‌ நின்று தற்காப்பு வாதம்‌ 
செய்தார்‌ (அப்‌. 27:24). நீரோவே “இராயருக்கு அபயமிடும்‌” 
எல்லா வழக்குகளையும்‌ சொந்தமாய்‌ விசாரணை செய்த 
தில்லையாகையால்‌, பவுல்‌ அவர்‌ முன்னிலையில்‌ நின்றிருப்‌ 
பாரா என்று சிலர்‌ சந்கேகப்படுகின்றார்கள்‌. சிலர்‌, எருசலேமி 
லிருந்த யூதர்கள்‌ அவ்வழக்கை வலியுறுத்தாமல்‌ விட்டு 
விட்டதால்‌ விசாரணையின்றியே பவுல்‌ விடுவிக்கப்பட்டு 
விட்டார்‌ என்று நினைக்கின்றார்கள்‌. இருப்பினும்‌ தூதன்‌ 
பவுலிடத்தல்‌, “நீ இராயனுக்கு முன்பாகவும்‌ நிற்க வேண்டும்‌” 
என்று கூறியிருந்ததால்‌, அவர்‌ இராயருக்கு முன்‌ நின்றது உறுதி 
என்றே நான்‌ நினைக்கின்றேன்‌. பேலிக்ஸ்‌, பெஸ்து மற்றும்‌ 
அரிப்பா ஆகியோர்‌ முன்னிலையில்‌ அந்த அப்போஸ்தலர்‌ 
நிகழ்த்திய பேருரைகளே அவருடைய தற்காப்பு வாதத்தின்‌ 
புறக்குறிப்பாக இருந்திருக்கலாம்‌. நீரோவின்‌ மறுசெயல்‌ பற்றி 
நாம்‌ அறிவதில்லை, ஆனால்‌ ஒரு விஷயம்‌ உறுதியானதாகும்‌: 
அவர்தம்‌ பாவம்‌ நிறைந்த வாழ்வு முறையை விட்டுவிட்டு, ஒரு 
கிறிஸ்தவராவதற்கான ஒவ்வொரு வாய்ப்பையும்‌ பெற்றிருந் 
தார்‌! 

விசாரணையின்‌ போது, ஆளுநர்‌ பெஸ்து மற்றும்‌ நூற்றுக்‌ 
கதிபதி யூலியு ஆகியோரின்‌ பாராட்டு அறிக்கைகள்‌ பவுலுக்குச்‌ 
சாதகமாய்‌ இருந்திருக்க வேண்டும்‌. அவர்‌ குற்றமற்றவர்‌ என்று 
கூறப்பட்டு கி.பி. 62ல்‌ விடுவிக்கப்பட்டார்‌ என்பது தெளிவு. 

ஸ்பெயின்‌ சென்று கிறிஸ்துவைப்‌ பிரசங்கிக்க வேண்டும்‌ 
என்பது பவுலின்‌ நீண்ட நாள்‌ கனவாக இருந்தபடியால்‌ 
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(ரோமர்‌ 15:24, 28) இதுவே அவரது முதல்‌ அடைவிடங்களில்‌ 
ஒன்றாக இருந்திருக்கும்‌ (வரைபடத்தை ப. 64ல்‌ காணவும்‌). 
அவர்‌ தீத்துவை விட்டு வந்திருந்த கிரேத்தா தீவுக்கும்‌, 
துரோப்பீமுவை வியாதியாளராய்‌ விட்டு வந்திருந்த மெலித்தா 
தவுக்கும்‌ (2 தீமோ. 4:20) சென்றிருப்பார்‌ என்பது உறுதி 
(கீத்து 1:5). மிலேத்துவில்‌ இருந்து அவர்‌ தம்முடைய நண்பரான 
பிலேமோனைச்‌ சந்திக்க உள்நாட்டில்‌ கொலோசெ பட்டணம்‌ 
வரை சென்றிருக்க முடியும்‌ (பிலே. 22). அவர்‌ எபேசுவில்‌ 
இருந்த மூப்பர்களை மறுபடியும்‌ காண்போம்‌ என்று நினைத்த 
தேயில்லை (அப்‌. 20:25). அவர்களைச்‌ சந்திப்பதற்குத்‌ தேவன்‌ 
மறுபடியும்‌ ஒரு வாய்ப்பைக்‌ கொடுத்தபோது அவர்‌ எவ்வள 
வாய்ச்‌ சந்தோஷம்‌ அடைந்திருக்க வேண்டும்‌! (1 தீமோ. 1:3ஐக்‌ 
காணவும்‌). பவுல்‌ தூம்‌ மக்கெதோனியாவுக்குச்‌ செல்லுகையில்‌, 
எபேசுவில்‌ இருந்த சபைக்கு உதவும்படியாகப்‌ பவுல்‌ 
தீமோத்தேயுவை அங்கு விட்டுச்‌ சென்றார்‌ (1 தமோ. 1:3). 





பவுல்‌ மக்கெதோனியாவுக்குச்‌ செல்லும்‌ வழியில்‌ துரோவா 
வில்‌ நின்றார்‌. அங்கு அவர்‌ தம்‌ நண்பர்‌ ஒருவரிடம்‌ மேலங்கி, 
மற்றும்‌ தம்‌ தோற்சுருள்கள்‌ ஆகியவற்றை பிற்பாடு வந்து 
எடுத்துக்‌ கொள்ளும்‌ நோக்கத்துடன்‌ வைத்து விட்டுச்‌ சென்றார்‌ 
(2 தீமோ. 4:13). அந்த அப்போஸ்கலர்‌ மக்கெதோனியாவுக்குச்‌ 
சென்ற பொழுது, நிச்சயமாகவே அவர்‌ பிலிப்பியில்‌ இருந்த 
தமக்கு அன்பானவர்களுடன்‌ முடிந்த அளவுக்கு அதிக நேரத்‌ 
தைச்‌ செலவிட்டிருப்டார்‌ (பிலி. 2:23, 24). மக்கெகோனியாவின்‌ 
வழியே பயணம்‌ செய்கையில்‌ அவர்‌ கீமோத்தேயுவுக்குத்‌ தமது 
முதல்‌ நிருபத்தையும்‌, தத்துவுக்கு நிருபத்தையும்‌ எழுதியிருக்‌ 
கலாம்‌. இதற்கு முன்‌ பவுல்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த போது 
தத்துவுக்கு நிருபம்‌ எழுதியதாகச்‌ சிலர்‌ நம்புகின்றார்கள்‌. 
ஏறக்குறைய எழுபது வயதாய்‌ இருந்த பவுல்‌ தாம்‌ இறக்கும்‌ 
பொழுது ஊழியம்‌ தொடர்ந்து நடைபெற வேண்டி 
இளைஞர்களைக்‌ தயார்‌ செய்து கொண்டிருந்தார்‌. 
1, 2 தீமோத்தேயு மற்றும்‌ கீத்து ஆகிய நிருபங்கள்‌ 
பெரும்பாலும்‌ “the pastoral epistles” என்று அழைக்கப்‌ 
படுகின்றன. ஏனென்றால்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டத்தின்‌ ஊழியக்‌ 
காரர்களுக்கு "Pastors" என்ற பட்டம்‌ தரப்படுவது வழக்கமாய்‌ 
இருக்கின்றது. இருப்பினும்‌ நாம்‌ கண்டுள்ளபடி "0௨௦0 என்ற 
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சொற்றொடரானது வேதாகமத்தில்‌ ஊழியர்களுக்கல்ல, 
ஆனால்‌ மூப்பார்களுக்கே பயன்படுத்தப்படுகின்றது 
(“அப்போஸ்கலரின்‌ நடபடிகள்‌” 4ம்‌ பாகத்தில்‌ 20:28க்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌). 1, 2 தீமோத்தேயு மற்றும்‌ தத்து 
ஆகிய நிருபங்களை நற்செய்தி ஊழியத்தின்‌ நிருபங்கள்‌” என்று 
அழைப்பதே மிகவும்‌ சிறப்பானதாகும்‌. பவுல்‌ கொரிந்துவுக்கும்‌ 
சென்றிருக்கலாம்‌ (2 தீமோ. 4:20), ஆனால்‌ மேற்கு கிரேக்கத்தில்‌ 
இருந்த ரோமக்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணமான நிக்கொப்போலி 








என்ற நகரே அவரின்‌ நிறைவான அடைவிடமாய்‌ இருந்தது. 
அங்கு குளிர்காலத்திற்காகத்‌ தங்கியிருக்க அவர்‌ திட்ட 
மிட்டார்‌ (கத்து 3:12). 
பவுல்‌ பயணம்‌ செய்து பிரசங்கிக்கையில்‌, ரோமாபுரியில்‌ 
மிக முக்கியமான நிகழ்ச்சிகள்‌ நடந்தன - அந்த நிகழ்ச்சிகளின்‌ 
விளைவாகப்‌ பவுல்‌ மறுபடியும்‌ கைது செய்யப்பட்டு, இறக்க 
நேரிட்டது. கி.பி. 64ல்‌ ஜூலை 18ம்‌ நாள்‌ தலைநகரில்‌ 
தீப்பிடித்தது. 
நகரின்‌ ஏழ்மை மிக்க பகுதியில்‌ தொடங்கிய நெருப்பானது 
ஆரவாரத்துடன்‌, படபடத்து, பேரொலியுடன்‌ ஒன்பது 
நாட்களாக எரிந்தது. நகரானது பதினான்கு பகுதிகளாய்ப்‌ 
பிரிக்கப்பட்டி ருந்தது, அவைகளில்‌ பத்துப்‌ பகுதிகள்‌ எரியூட்டப்‌ 
பட்டு முற்றிலும்‌ அழிக்கப்பட்டன. அரண்மனைகள்‌, ஆலயங்‌ 
கள்‌ மற்றும்‌ பீடங்கள்‌ யாவும்‌ சாம்பலாயின. 200, 000 மக்களைக்‌ 





கொள்ளக்‌ கூடிய ௦8 Mais என்ற இடம்‌ கூட அழிக்கப்‌ 
பட்டது (Paul Rogers, “At the End of Paul's Life”). 


தற்காலத்திய வரலாற்றாளர்கள்‌ பலர்‌ நகரத்தைத்‌ தீக்கிரை 
யாக்யெதாக நீரோவின்மேல்‌ பழி சுமத்துவதில்லை; தற்செய 
லாகவே இந்தத்‌ தீப்பிடித்தலானது தொடங்கியிருக்கும்‌. 
இருப்பினும்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த கோபம்‌ கொண்ட 
குடிமக்கள்‌, தலைநகரை மறுபடி கட்ட வேண்டும்‌ என்று நீரோ 
கொண்டிருந்த பேராவல்‌ மிக்க திட்டங்களை அறிந்திருந்த 
தால்‌, பேரரசரைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. நீரோ 
தம்மீது அவர்கள்‌ கொண்டிருந்த கவனத்தைத்‌ திருப்புவதற்காக 
சபையைப்‌ பலியாடு ஆக்கினார்‌. ரோம வரலாற்றாளரான 
டேசிட்டஸ்‌ (இ.பி. 55-120) அவர்கள்‌ நீரோவின்‌ செயல்கள்‌ 
பற்றிப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 
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வதந்தியில்‌ இருந்து விடுபடுவதற்காக நீரோ தமது இடத்தில்‌ ... 
பொதுமக்களால்‌ வெறுக்கப்பட்ட மனிதர்களை வைத்து ... 
அவர்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்றழைத்து ... அவர்களைக்‌ 
குற்றவாளிகள்‌ ஆக்கினார்‌. அவர்களுக்குக்‌ காட்டு விலங்கு 
களின்‌ தோல்‌ உடுத்தப்பட்டு, நாய்களால்‌ கடி பட்டோ அல்லது 
நெருப்பினாலோ அல்லது சிலுவைகளினாலோ அழிக்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌ ... பகல்‌ வெளிச்சம்‌ மங்கும்‌ வேளையில்‌, இரவில்‌ 
வெளிச்சம்‌ தருவதற்காக அவர்கள்‌ எரிக்கப்பட்டார்கள்‌. 
அக்காட்சியைக்‌ காண்பதற்காகத்‌ தமது தோட்டத்தைத்‌ திறந்து 
வைத்த நீரோ அதை ஒரு சர்க்கஸ்‌ நிகழ்ச்சி போலவே 
கொடுத்துக்‌ கொண்டிருந்தார்‌ ... (Qபted in Vera E. Walker, A First 
Church History). 





நீரோ, கிறிஸ்தவர்களின்‌ தலைகளை வெட்டுதல்‌, சிங்கங்‌ 
களுக்குத்‌ தூக்கியெறிதல்‌, உயரமான கல்‌ தூணில்‌ இருந்து தூக்கி 
எறிதல்‌ போன்றவைகளைச்‌ செய்வித்தார்‌ என்றும்‌ டேசிட்டஸ்‌ 
அறிக்கை தந்துள்ளார்‌. 

இவ்விதமாக விசுவாசிகளுக்குத்‌ தவறான முறையில்‌ 
தண்டனை தொடங்கியது. விசுவாசத்தை அறிவிப்பவர்களின்‌ 
மித முந்திய முன்னோடிகளில்‌ ஒருவர்‌ என்ற வகையில்‌ பவுல்‌ 
இவ்வித உபத்திரவத்திற்கு உட்படுத்தப்படுவதில்‌ முக்யெ 
இலக்காக இருந்திருக்க வேண்டும்‌. ஏறக்குறைய கி.பி. 62ல்‌, 
ஒருவேளை நிக்கொப்போலியில்‌ (கத்து 3:12) அவர்‌ பிடிக்கப்‌ 
பட்டு, ரோமாபுரிக்கு இழுத்து வரப்பட்டிருக்கலாம்‌. இந்தச்‌ 
சிறையிருப்பின்போது, பவுல்‌ இதற்கு முன்‌ செய்தது போல 
(அப்‌. 28:30) “தனக்காக வாடகைக்கு வாங்கியிருந்த வீட்டிலே” 








குடியிருக்கவில்லை. அதற்குப்‌ பதில்‌, அவர்‌ மேமர்டைன்‌ சிறை 
யில்‌ - இது மாசு படிந்த ஒரு கற்குழியாகும்‌, உயரத்தில்‌ கற்சுவரி 
னிடையே காற்றோட்டத்திற்கென்று வெளிச்சத்திற்கென்றும்‌ 
ஒரு சிறு துளை வெட்டப்பட்டிருக்கும்‌ - அடைக்கப்பட்டதாக 
முற்காலத்திய எழுத்தாளர்கள்‌ நமக்குக்‌ கூறுகின்றார்கள்‌. 
அந்த மங்கிய வெளிச்சத்தில்‌, முகமறியாத நன்கொடை 
யாளரால்‌ தரப்பட்ட எழுதுகோல்‌ மற்றும்‌ தோல்‌ சுருளைப்‌ 





பயன்படுத்தி, பவுல்‌ தமது கடைசி வார்த்தைகளைத்‌ தம்‌ 
அன்புக்குரிய கீமோத்தேயுவுக்கு எழுதினார்‌. ரோமக்குடிமகன்‌ 
என்ற வகையில்‌, அந்த அப்போஸ்தலர்‌ நீதிமன்றத்தில்‌ தம்‌ 
நாளின்போது அனுமதிக்கப்பட்டார்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ தமக்கு 
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உதவி செய்பவர்களிட மிருந்து பிரிக்கப்பட்டு, அவரது விரோதி 
களால்‌ பொய்‌ குற்றம்‌ சாட்டப்பட்டிருந்ததால்‌ இரண்டாம்‌ 
முறை அவர்‌ குற்றத்தில்‌ இருந்து விடுவிக்கப்படுதலில்‌ 
சிறிதளவே நம்பிக்கை கொண்டிருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:16).” 
மரணம்‌ உடனடியாக நேரும்‌ என்று நம்பிய அவர்‌ (2 தீமோ. 
4:6-8), அந்த இளம்‌ பிரசங்கியாரிடத்தில்‌ வேண்டுகோள்‌ 
விடுத்தார்‌: 





நீ சீக்கிரமாய்‌ என்னிடத்தில்‌ வரும்படி ஜாக்கிரதைப்படு ... 
மாற்குவை உன்னோடு கூட்டிக்‌ கொண்டு வா; ஊழியத்தில்‌ 
அவன்‌ எனக்குப்‌ பிரயோஜனமூள்ளவன்‌ ... துரோவா 
பட்டணத்திலிருக்கிற கார்ப்பு என்பவன்‌ வசத்தில்‌ நான்‌ வைத்து 
வந்த மேலங்கியையும்‌, புஸ்தகங்களையும்‌, விசேஷமாய்த்‌ 
தோற்சுருள்களையும்‌, நீ வருகிறபோது எடுத்துக்‌ கொண்டு வா 
(2 தீமோ. 4:9-13). 


மாரிக்காலத்துக்கு முன்‌ நீ வந்து சேரும்படி ஜாக்கிரதைப்படு 
(2 தீமோ. 4:21). 


மழைக்காலத்தின்‌ போது, பயணம்‌ செய்வது முடியாது, மற்றும்‌ 
அதைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ வசந்த காலம்‌ வரையில்‌ தாம்‌ 
உயிருடன்‌ இருப்போம்‌ என்று பவுல்‌ எதிர்பார்க்கவில்லை. 
ஏவப்பட்டிராத ஒரு பாரம்பரிய வரலாற்றின்படி,” பவுல்‌ 
கி.பி. 67/68ல்‌ ரோமாபுரியில்‌ தலை வெட்டப்பட்டார்‌. 





தண்டனை நிறைவேற்றுபவர்‌ பவுலின்‌ தலையை உடலில்‌ 
இருந்து பிரித்த போது, கடைசியாக அந்த முதிர்‌ வயதான 
அப்போஸ்தலருடைய ஆத்துமா கர்த்தரிடமாய்ச்‌ செல்லும்படி 
விடுதலையாயிற்று (பிலி. 1:23). அவருக்கு நாம்‌ பிரியாவிடை 
கொடுக்கையில்‌ - நம்‌ பிரியாவிடையானது நாம்‌ அவரை 
மறுபடியும்‌ பரலோகத்தில்‌ சந்திக்கும்‌ வரையிலே ஆனதாகும்‌ - 
பின்வரும்‌ அவரது வார்த்தைகள்‌ நமது சிந்தைகளில்‌ 
தங்குகின்றன: 





ஏனென்றால்‌, நான்‌ இப்பொழுதே பானபலியாக வார்க்கப்‌ 
பட்டுப்‌ போகிறேன்‌; நான்‌ தேகத்தை விட்டுப்‌ பிரியும்‌ காலம்‌ 
வந்தது. நல்ல போராட்டத்தைப்‌ போராடினேன்‌, ஓட்டத்தை 
முடித்தேன்‌, விசுவாசத்தைக்‌ காத்துக்‌ கொண்டேன்‌. இது முதல்‌ 
நீதியின்‌ கீரிடம்‌ எனக்காக வைக்கப்பட்டிருக்றெது, நீதியுள்ள 
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நியாயாதிபதியாயை கர்த்தர்‌ அந்நாளிலே அதை எனக்குத்‌ 
குந்தருளுவார்‌; எனக்கு மாத்திரமல்ல, அவர்‌ பிரசன்ன 
மாகுதலை விரும்பும்‌ யாவருக்கும்‌ அதைத்‌ தந்தருளுவார்‌ 
(2 தீமோ. 4:6-8). 


முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்த மற்ற 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ தொடர்ந்த 
நடபடிகள்‌ 

நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ பிற்பாதியில்‌, லூக்கா பவுலின்‌ 
ஊழியத்தையே முக்கியமாகப்‌ பதிவு செய்தார்‌. இது, 
மற்றெங்கும்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ சோம்பேறிகளாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌ என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. பேதுருவும்‌, மற்ற 
அப்போஸ்தலர்களும்‌ தொடர்ந்து பயணம்‌ செய்து இயேசு 
வைப்‌ பற்றிக்‌ கூறிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 9:32). ஏவப்‌ 
பட்டிராத பாரம்பரிய வரலாற்றொன்றின்படி, அப்போஸ்‌ 
குலர்கள்‌ சுவிசேஷத்துடன்‌, உலகின்‌ நாகரிகம்‌ பெற்ற பகுதிகள்‌ 
பலவற்றிற்கும்‌ அதிகமாய்ச்‌ சென்றார்கள்‌. இது அவர்களுக்கு 





ஒப்புவிக்கப்பட்‌। கட்டளையின்படியானதாயிருந்தது 
(மத்‌. 28:18-20; மாற்‌. 16:15, 16; அப்‌. 1:8) மற்றும்‌ இது கொலோ 
சேயருக்குப்‌ பவுல்‌, “... அந்த சுவிசேஷம்‌ உலகமெங்கும்‌ 


பரம்பிப்‌ பலன்‌ தருறெது போல, உங்களிடத்திலும்‌ வந்து ...” 


என்று கூறியதன்படியாகவும்‌ இருந்தது (கொலோ. 1:5, 6). இது 
அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகளின்‌ பிற்பகுதியில்‌ உள்ள 





உண்மைக்கும்‌ ஏற்புடையதாகும்‌, அப்போஸ்தலர்களில்‌ 
பெரும்பாலோர்‌ எருசலேமில்‌ இருக்கவில்லை என்பது 
உறுதியாகும்‌. 

அப்போஸ்கலராயெ யோவான்‌ எபேசுவில்‌ தமது அந்திம 
வருடங்களின்‌ பெரும்பகுதியைக்‌ கழித்தார்‌ என்று ஆதிக்‌ 
கிறிஸ்தவ எழுத்தாளர்கள்‌ கூறினார்கள்‌. பேதுரு, அந்தியோ 
கியா (கலா. 2:11) மற்றும்‌ பாபிலோன்‌ (1 பேது. 5:13)” 
வரைக்கும்‌ பயணம்‌ செய்தது உறுதி என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌. 
அப்போஸ்தலரல்லாத மற்றவர்களும்‌ கூட நற்செய்தியைப்‌ 
பரப்பிக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 11:9). அப்பொல்லோ 
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போன்ற பிரசங்கியார்கள்‌ தொடர்ந்து செயல்பட்டுக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌ (1 கொரி. 16:12; தீத்து 3:13). குறைந்த 
பட்சம்‌ ஒரு பயணத்திலாவது, பேதுரு, பவுலின்‌ முந்திய 
பயணத்‌ துணையாளர்களான சீலா மற்றும்‌ மாற்குவுடன்‌ 
இணைந்து சென்றிருந்தார்‌ (1 பேது. 2:12, 13). 

பவுலைப்‌ போலப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ வழிநடத்தப்‌ 
பட்ட மனிகர்கள்‌ விசுவாசத்தைக்‌ கட்டி யெழுப்பிக்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களைப்‌ பெலப்படுத்துவதற்காகத்‌ தங்கள்‌ வார்த்தைகளை 
எழுதி வைத்தார்கள்‌. லூக்கா தமது சுவிசேஷ நூலையும்‌, 
நடபடிகள்‌ நூலையும்‌ 60களின்‌ முற்பகுதியில்‌ எழுதினார்‌. 
ஏறக்குறைய அதே வேளையில்‌, மத்தேயுவும்‌ மாற்குவும்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ வாழ்வு குறித்துத்‌ தங்களின்‌ விபரங்களைப்‌ பதிவு 
செய்தார்கள்‌. சபையில்‌ இருந்த ஏவுதல்‌ பெற்ற முன்னோடிகள்‌ 











பவுலைப்‌ போலவே கிறிஸ்தவர்களுக்கும்‌, சபைகளுக்கும்‌ 
நிருபங்கள்‌ எழுதினார்கள்‌: இயேசுவின்‌ அரை சகோதரரான 
யாக்கோபு, நடைமுறைக்‌ கிறிஸ்தவம்‌ பற்றி யூத கிறிஸ்தவர்‌ 
களுக்கு ஒரு நிருபம்‌ எழுகினார்‌. இயேசுவின்‌ இன்னொரு அரை 
சகோதரரான யூதா (அல்லது யூதாஸ்‌), கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
“விசுவாசத்திற்காகத்‌ தைரியமாய்ப்‌ போராட வேண்டும்‌” 
(யூதா 3) என்று வலியுறுத்தி ஒரு நிருபம்‌ எழுதினார்‌. பேதுரு 
தாம்‌ மரணமடைவதற்குச்‌ சற்றுக்காலம்‌ முன்னதாக (2 பேது. 
1:13-12) இரண்டு நிருபங்களை எழுதினார்‌: முதலாவது, 
உபத்திரவத்தைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ அனுபவிப்பது பற்றியும்‌, 
இரண்டாவது கள்ள உபதேசத்திற்கெடுராகக்‌ கிறிஸ்தவர்களை 
எச்சரிப்பது பற்றியும்‌ எழுதப்பட்டவைகளாகும்‌. மேலும்‌ 
பேதுரு தம்முடைய இரண்டாவது நிருபத்தில்‌ பவுலின்‌ 
எழுத்துக்கள்‌ பற்றியும்‌ குறிப்பிட்டுள்ளார்‌ (2 பேது. 3:15, 16). 
இந்த நான்கு நிருபங்களும்‌ - யாக்கோபு, 1 மற்றும்‌ 2 பேதுரு 
மற்றும்‌ யூதா ஆகிய நிருபங்கள்‌ - அநேகமாக 60களில்‌ 
எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌. (யாக்கோபு நிருபமானது கி.பி. 44க்கும்‌ 





கி.பி. 62க்கும்‌ இடைப்பட்ட காலத்தில்‌ எப்பொழுதாவது 
எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌.) 

முதல்‌ நூற்றாண்டின்‌ முடிவு காலத்தில்‌ எழுந்திருந்த சில 
விசேஷித்த பிரச்சனைகளைக்‌ கையாளுவதற்காக அப்போஸ்‌ 
தலராகிய யோவான்‌ தம்முடைய ஐந்து புத்தகங்களை 
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எழுதினார்‌. கிறிஸ்துவானவர்‌ “மாம்சத்தில்‌” வந்திருந்ததில்லை 
என்பது தவறான போதனை என்று அவருடைய சுவிசேஷ 
நூலானது வெளிப்படுத்தியது (யோவா. 1:1, 14; 2 யோவா. 7ஐக்‌ 
காணவும்‌). கிறிஸ்தவர்களுக்கு அவரின்‌ முதல்‌ நிருபமானது 
அந்தத்‌ தவறின்‌ (தவறான போதனையின்‌) நடைமுறை 
விளைவுகளைப்‌ பற்றி விவாதம்‌ செய்தது (1 யோவா. 1:1; 2:1). 
அவரது இரண்டாம்‌ மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ நிருபம்‌ தனிநபர்களுக்கு 
அனுப்பப்பட்ட குறிப்புகளாகும்‌; அக்கறைக்குரிய மற்ற 
விஷயங்களுடன்‌ அவைகள்‌ தவறாகப்‌ போதிப்பவர்களுக்கு 
எதிர்த்து நிற்கும்படி ஊக்குவித்தன (2 யோவா. 7-11). புதிய 
ஏற்பாட்டின்‌ கடை சிப்‌ புத்தகத்தையும்‌ யோவான்‌ எழுதினார்‌, 
ஆனால்‌ இந்நூலைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ அவர்‌ அடிப்படையில்‌ 
கர்த்தருடைய செயலாளராகவே இருந்தார்‌ (வெளி. 1:1, 9-11). 
அந்த இறுதியான புத்தகமானது - வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ 
என்ற புத்தகமானது - உபத்திரவப்படுத்தப்பட்ட கிறிஸ்தவர்‌ 
களை உற்சாகப்படுத்துவதற்கானதாகும்‌ (வெளி. 2:10). 
தொடக்க முதலாய்‌ சபையானது உபத்திரவப்படுத்தப்‌ 
பட்டு வந்தது. பவுலுடன்‌, இன்னும்‌ பலர்‌ தங்கள்‌ விசுவாசத்‌ 
திற்காக முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ மரணமடைந்தார்கள்‌. சபை 
தொடங்கிய முதல்‌ பத்தாண்டுகளில்‌ அது யூதர்களால்‌ 
பிரதானமாய்‌ உபத்திரவம்‌ அடைந்தது. யூத ஆலோசனைச்‌ 
சங்கத்தாரால்‌ ஸ்தேவான்‌ கல்லெறிந்து கொல்லப்பட்டதை 
நமது பாடங்களில்‌ நாம்‌ கண்டோம்‌; சவுல்‌ சபையை 
உபத்திரவப்படுத்திய காலத்தில்‌ கிறிஸ்தவ ஆண்கள்‌ மற்றும்‌ 
பெண்களைக்‌ கொல்லுவித்தார்‌; அப்போஸ்கலரான யாக்கோபு 














ஏரோது இராஜாவால்‌ தலை வெட்டப்பட்டார்‌ (அப்‌. 7:58-60; 
22:4; 26:10; 12:2). ஏவப்பட்டி ராத பாரம்பரிய வரலாற்றின்படி, 
இயேசுவின்‌ அரை சகோதரரான யாக்கோபும்‌ யூதர்களின்‌ 





கைகளினால்‌ மரித்தார்‌: 


நிறைவாக அவர்‌ [எருசலேமில்‌] இருந்த பணக்கார, ஒழுக்கம்‌ 
கெட்ட யூதர்களின்‌ கோபத்தைச்‌ சம்பாதித்தார்‌. சட்டத்தை 
மீறுபவர்‌ என்ற சாக்குக்‌ கூறப்பட்டு அவர்கள்‌ அவரை 
ஆலயத்தின்‌ [கூரை] மீதிருந்து [கீழே] வீசியெறிந்து, 
கல்லெறிந்தார்கள்‌, பிறகு அவரது உயிர்‌ வாழ்வைக்‌ கனத்த 
குடியினால்‌ முடித்தார்கள்‌. அவர்‌ தம்மைக்‌ கொலை செய்தவர்‌ 
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களுக்காகத்‌ தம்‌ உதடுகளில்‌ ஜெபத்துடன்‌ மரித்தார்‌ என்று 
கூறப்படுகின்றது. 


பின்னாளில்‌, கி.பி. 64/6ல்‌ சபையைக்‌ துன்புறுத்துவதில்‌ 
முதன்மையாய்‌ இருந்த நீரோவின்‌ உபத்திரவத்துடன்‌ ரோம 
அரசினால்‌ சபை துன்பப்படுதல்‌ தொடங்கியது.” தவறாக 
நடத்தப்படுதல்‌ பற்றிய பேதுருவின்‌ நிருபங்கள்‌ நீரோவின்‌ 
உபத்திரவப்படுத்துதலின்போது எழுதப்பட்டிருக்கலாம்‌. 
ஏவப்பட்டிராத பாரம்பரிய வரலாற்றின்படி, கொடூரமான 
அக்காலத்தில்‌ அப்போஸ்தலா்களில்‌ பலர்‌ மரணம்‌ அடைந்தார்‌ 
கள்‌ - நடபடிகளின்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌ படித்தறிந்தவர்களும்‌ 
மரணம்‌ அடைந்தார்கள்‌. சவுக்கால்‌ அடிக்கப்பட்டு சிலுவையில்‌ 
அறையப்படும்படி தண்டனை பெற்ற பேதுருவின்‌ மரண 
மானது மிக நன்கறியப்பட்ட ஒரு பாரம்பரிய வரலாறு ஆகும்‌. 
இவ்வரலாற்றின்படி, பேதுரு தம்‌ கர்த்தர்‌ மரித்த முறையில்‌ 
மரிப்பதற்குத்‌ தாம்‌ தகுதியற்றவர்‌ என்று நம்பியதால்‌, தம்மைத்‌ 
குலை கீழாகச்‌ சிலுவையில்‌ அறையும்படி கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌. 

முதலில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்பதற்காக இல்லாமல்‌ குறிப்‌ 
பிட்ட குற்றங்களுக்காகவே கிறிஸ்தவர்கள்‌ தண்டிக்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌. இ வைத்தல்‌ என்ற தொடக்க குற்றத்துடன்‌ 
கூடுதலாக, கிளர்ச்சி செய்தல்‌, மாயவித்தை செய்தல்‌, சட்ட 
விரோதமான பாலுறவு மற்றும்‌ மனித மாமிசத்தை உண்ணுதல்‌ 
என்ற குற்றச்சாட்டுகளும்‌ கூட சுமத்தப்பட்டன. கிறிஸ்தவ 
உபதேசங்களை மக்கள்‌ தவறாகப்‌ புரிந்து கொண்டதால்‌ 
இவ்விகக்‌ குற்றச்சாட்டுகள்‌ எழும்பின: இராஜ்யத்தைக்‌ குறித்த 
போதனையானது கிளர்ச்சி என்னப்பட்டது; ஆவிக்குரிய 
வரங்களைப்‌ பயன்படுத்தியது மாயவித்தை என்னப்பட்டது; 
மற்ற கிறிஸ்தவர்கள்மேல்‌ கொண்ட அன்பு சட்ட விரோதமான 
மாமிசத்தை உண்ணுகல்‌ என்னப்பட்டது. மற்ற மதங்களையும்‌ 
தேவர்களையும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ சகித்துக்‌ கொள்ளாதிருந்த 
செயலானது சமுதாயத்தில்‌ கிறிஸ்தவத்துற்கிருந்த வெறுப்பின்‌ 
மையமாயிற்று. இயேசுவைப்‌ பின்பற்றியவர்கள்‌ “நாத்திகர்கள்‌” 
என்றும்‌ “மனிதகுலத்தை வெறுப்பவர்கள்‌” என்றும்‌ முத்திரை 
குத்தப்பட்டார்கள்‌. விரைவிலேயே இயற்கையாகவோ அல்லது 
மனிதனாலேயோ நடந்த ஓவ்வொரு அழிவிற்கும்‌ 
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கிறிஸ்தவர்கள்தான்‌ காரணம்‌ என்ற குற்றம்‌ சுமத்தப்பட்டது. 
அவர்களைக்‌ குற்றவாளிகளாகக்‌ தீர்மானிப்பதற்கு ஆதாரம்‌ 
எதுவும்‌ தேவையில்லாதிருந்தது: 


[நீரோவின்‌ உபத்திரவப்படுத்துதகலின்‌] தொடக்கத்திருந்தே, 
விசாரணை ஒன்று தேவைப்பட்டது, ஆனால்‌ [பல குற்றச்‌ 
சாட்டுக்கள்‌ சுமத்தப்பட்டிருந்ததன்‌] விளைவாக விரை 
விலேயே விசாரணையில்‌ கிறிஸ்தவர்களை “௦41171 generis humani 
[மனித குலத்தின்‌ மீது வெறுப்புடமை] என்ற கொள்கை 
உடைய சமூகம்‌ என்று அறியப்பட்டது” மிக உதவியாயிற்று. 
விசாரணையொன்று தேவையற்றதாயிற்று; அந்த மார்க்கமே 
குற்றங்களில்‌ ஈடுபடக்‌ கூடியதென்னப்பட்டது 

(8. Angus, “Roman Empire,” ISBE). 


ரோம அரசினால்‌ இரண்டாவதாகப்‌ பொதுவான 
உபத்திரவமானது டொமீஷியன்‌ பேரரசரால்‌ விளைவிக்கப்‌ 
பட்டது: 


டொமீஷியன்‌ என்ற (0. 81-96) பேரரசன்‌ பேரரசு முழு 
வதையும்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ இரத்தத்தால்‌ குளிப்பாட்டியவன்‌ 
என்ற அளவுக்கு வரலாற்றில்‌ மிகவும்‌ கழாகச்‌ சென்றான்‌. 
பேரரசனை (குன்னை) வணங்கச்‌ செய்வதை பலவந்தப்படுத்து 
வதற்காகவே நோக்கம்‌ கொண்டு அவனது உபத்திரவங்கள்‌ 
ஏற்பட்டிருந்தன... 

டொமீஷியனின்‌ கீழாகக்‌ கிறிஸ்தவமானது பேரரசின்‌ 
வல்லமையினால்‌ வாழ்வா சாவா என்ற போராட்டத்தில்‌ 
இறங்க வேண்டியதாயிற்று, ... தண்டனை பல வடிவங்களில்‌ 
தரப்பட்டது. சிலர்‌ கொல்லப்பட்டனர்‌, சிலர்‌ நாடு கடத்தப்‌ 
பட்டனர்‌, சிலர்‌ பேரரசின்‌ தெய்வீகத்தை அறிக்கையிடும்படி 
வாதிக்கப்பட்டனர்‌, சிலர்‌ சொத்துக்கள்‌ பறி முதல்‌ செய்யப்‌ 
பட்டன, சிலர்‌ இவைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ மொத்தமாய்‌ 
அநுபவித்தனர்‌ ... (Ray Summers, Worthy Is the Lamb). 


அநேகமாக, டொமீஷியனின்‌ ஆட்சிக்‌ காலத்தின்‌ பிற்பகுதி 
யில்தான்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ புத்தகமானது எழுதப்‌ 
பட்டிருக்க வேண்டும்‌ (பி. 94-96). இதன்‌ இரண்டாம்‌ அதிகா 
ரமானது கிறிஸ்தவர்களை “மரண பரியந்தம்‌ உண்மையாய்‌ 
இரு” (வ. 10) என்று வற்புறுத்துகின்றது, மற்றும்‌ இது பெர்கமு 
வில்‌ (வ. 13) கொலை செய்யப்பட்ட “எனக்கு உண்மையுள்ள 
சாட்சியாகிய அந்திப்பா” [நேரடிப்‌ பொருள்‌ வேகசாட்சியாக 
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மரணமடைந்தவர்‌ என்பதாகும்‌] பற்றியும்‌ பேசுகின்றது. 
அதிகாரம்‌ 6ல்‌, “... தேவ வசனத்தினிமித்தமும்‌ தாங்கள்‌ 
கொடுத்த சாட்சியினிமித்தமும்‌ கொல்லப்பட்ட ...” மற்றவர்‌ 
களைக்‌ குறித்துக்‌ கூறப்படுகின்றது (வ. 9). அதிகாரம்‌ 
பதினேழில்‌, “பரிசுத்தவான்களின்‌ இரத்தத்தினாலும்‌, இயேசு 
வினுடைய சாட்சிகளின்‌ இரத்தத்தினாலும்‌ வெறி 
கொண்டிருக்கிற மகா பாபிலோன்‌” என்ற வேசியைப்‌ பற்றிய 
சித்தரிப்பு காணப்படுகின்றது (வ 1-6). (அந்த வேசி ஏழு 
மலைகளின்‌ மேல்‌ உட்கார்ந்திருக்கிறவளாய்க்‌ காணப்‌ 





படுவதால்‌ [வ. 9] ஏழு மலைகளின்‌ மேல்‌ கட்டப்பட்ட 
ரோமாபுரி நகரம்‌ என்று அவளை அடையாளப்படுத்தாமல்‌ 
இருப்பது கடினமாகும்‌.) 

பாரம்பரிய வரலாற்றின்படி, டொமீஷியனின்‌ துன்புறுத்து 
தலின்போது கொல்லப்பட்டவர்களில்‌ பவுலின்‌ நண்பரும்‌ 
துணைவருமான கீமோத்தேயுவும்‌ ஒருவராயிருந்தார்‌. பாரம்‌ 
பரிய வரலாற்றின்படி பவுலின்‌ இன்னொரு நெருங்கிய 
நண்பரான மருத்துவர்‌ லூக்கா, நீரோவின்‌ துன்புறுத்துதல்‌ 
தொடர்பாக முன்னமே கொல்லப்பட்டிருந்தார்‌. இந்தத்‌ 
துன்புறுத்தலின்போது, உயிர்‌ வாழ்ந்திருந்த ஒரே ஒரு 
அப்போஸ்தலரான யோவான்‌ பத்மு தீவுக்கு நாடு கடத்தப்‌ 
பட்டார்‌, அங்கு அவர்‌ “இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ வெளிப்படுத்து 
குலை” (வெளி. 1:1, 9) பெற்றுக்‌ கொண்டார்‌. பாரம்பரிய 
வரலாற்றின்படி, டொமீஷியனின்‌ மரணத்திற்குப்‌ பின்‌ 
யோவான்‌ எபேசு நகருக்குத்‌ திரும்பி, ஏறக்குறைய நூறு வயதில்‌ 
இயற்கையான மரணம்‌ அடைந்தார்‌. 








ரோமாபுரியின்‌ தீவிரமான துன்புறுத்துதலானது சபையின்‌ 
ஆவியை அழித்ததா? தேவனுடைய மக்களின்‌ “நடபடிகள்‌” 
நின்று போயினவா? இரண்டாம்‌ நூற்றாண்டின்‌ கிறிஸ்தவ 
எழுத்தாளரான தெர்த்துல்லியன்‌ ரோம அரசின்‌ துன்புறுத்தலி 
னால்‌ ஏற்பட்ட விளைவை விளக்கப்படுத்தினார்‌: 


நாங்கள்‌ நேற்றைய மக்களாய்‌ இருக்கின்றோம்‌, இருந்தாலும்‌ 
உங்களுக்குச்‌ சொந்தமான நகரங்கள்‌, தீவுகள்‌, குகைகள்‌, சிறு 
நகரங்கள்‌, மக்கள்‌ கூட்டங்கள்‌, உங்கள்‌ சொந்த முகாம்‌, உங்கள்‌ 
இனம்‌, அரண்மனை, அரங்கசாலை போன்ற எல்லா 
இடங்களிலும்‌ நிறைந்துள்ளோம்‌ ... நீங்கள்‌ கண்டுபிடித்த மிகச்‌ 
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சீரான கொடுமைமிக்க தண்டனை எதனாலும்‌ நீங்கள்‌ 
சாதித்தது ஒன்றும்‌ இல்லை, மாறாக அது எங்கள்‌ பள்ளிக்கு 
(சபைக்கு) மனிதர்களை வெற்றி கொண்டது. நீங்கள்‌ 
எங்களை வெட்டித்‌ தள்ள நாங்கள்‌ அதிகப்படுத்தப்‌ 
படுகின்றோம்‌. கிறிஸ்தவர்களின்‌ (அல்லது வேகசாட்சிகளின்‌) 
இரத்தமே விகையாயிருக்கின்றது (ம in Walker, 17). 


ஆண்டுகளினூடாகக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
தொடர்‌ நடபடிகள்‌ 

இரண்டாம்‌ மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டுகளின்‌ போது, 
கிறிஸ்தவ வேதசாட்சிகளின்‌ இரத்தமாகிய “விதை” ரோமப்‌ 
பேரரசு முழுவதிலும்‌ தாராளமாய்‌ விகைக்கப்பட்டது. ஜான்‌ 
ஃபோக்ஸ்‌ அவர்கள்‌ தமது புகழ்‌ பெற்ற நூலாகிய வேகசாட்சி 
கள்‌ பற்றிய ஃபோக்ஸின்‌ புத்தகம்‌ என்ற நூலில்‌ ரோமப்‌ 
பேரரசர்களின்கீழ்‌ நடந்த பத்து துன்புறுத்தல்களை 
அட்டவணைப்படுத்துகின்றார்‌ (Marie Gentert King, ed., Foxe's 
Book of Martyrs). ட்ரேஜன்‌ என்ற பேரரசின்‌ உபத்திரவப்‌ 
படுத்தலின்‌ கழ்‌, யோவானின்‌ சீஷராயிருந்த இக்னேஷியஸ்‌ 
ரோமாபுரிக்குக்‌ கொண்டு வரப்பட்டு, போட்டிக்‌ களத்தில்‌ 
காட்டு மிருகங்களால்‌ பட்சிக்கப்படும்படி விடப்பட்டார்‌. 
மாற்குஸ்‌ அவ்ரேலியஸ்‌ என்பவரின்‌ உபத்திரவப்படுத்தலின்‌ 
போது, யோவானின்‌ இன்னொரு சீஷரான முதிர்‌ வயது 
போலிகார்ப்‌ அவர்கள்‌ ரோமாபுரிக்குக்‌ கொண்டு வரப்‌ 








பட்டார்‌. மரண தண்டனை விதிக்கப்படுவதற்கு முன்‌ 
கிறிஸ்துவைச்‌ சபிக்கும்படிக்கு அவர்‌ கட்டளை பெற்றார்‌. 
அதற்கு அவர்‌, “எண்பத்தியாறு வருடங்களாக நான்‌ அவருக்கு 
ஊழியம்‌ செய்திருக்கின்றேன்‌, அவர்‌ ஒரு போதும்‌ என்னைத்‌ 
துன்புறுத்தியதில்லை: அப்படியிருக்க எனது அரசரும்‌ 
மீட்பருமான அவரை நான்‌ எப்படி மறுதலிக்க முடியும்‌?” என்று 
பதில்‌ அளித்தார்‌ (ஒPolycarp Martyrdom of Polycarp 9). ஏறக்குறைய 
அதே காலகட்டத்தில்‌ ஐஸ்ட்டின்‌ மார்ட்டியர்‌ தம்‌ விசுவாசத்‌ 
திற்காகக்‌ கொல்லப்பட்டார்‌. செவெரஸ்ஸின்‌ துன்புறுத்தலின்‌ 
போது, குறிப்பிடத்‌ தக்க இன்னொரு முன்னோடியான 
லயன்ஸ்‌ நகரின்‌ இரேனியுஸ்‌ சிரச்சேதம்‌ செய்யப்பட்டார்‌. 
ஜான்‌ ஃபோக்ஸினால்‌ அட்டவணைப்‌ படுத்தப்பட்ட மற்ற 
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உபத்திரவங்கள்‌ மேக்ஸிமஸ்‌, டெஸியஸ்‌, வலேரியன்‌ மற்றும்‌ 
மேக்ஸிமியன்‌ ஆகியோரின்‌ ஆட்சி காலங்களில்‌ ஏற்பட்டன. 

சபையின்‌ தொடக்க நூற்றாண்டுகளில்‌ உபத்திரவப்பட்ட 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ வரலாறுகளைக்‌ கூற இவ்விடமானது 
என்னை அனுமதிக்கும்படி நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌: ஆப்பிரிக்‌ 
காவைச்‌ சேர்ந்த இளம்‌ தாயான பெர்ப்பெத்துவா என்பவள்‌ 
போட்டிக்‌ கூடத்தில்‌ கொல்லப்பட்ட உள்ளமுடைக்கும்‌ 
வரலாறு; தெபான்‌ சேனை என்ற 6,666 கிறிஸ்தவப்‌ படை 
வீரர்கள்‌ காவல்‌ (பிரான்ஸ்‌) நாட்டில்‌ கிறிஸ்தவத்தை ஒழிக்கும்‌ 
பணியில்‌ பேரரசருக்கு உதவாததினால்‌ மற்ற படை வீரர்களி 
னால்‌ அவர்கள்‌ பட்டயம்‌ கொண்டு கண்டதுண்டமாக 
வெட்டுவிக்கப்பட்டார்கள்‌ என்ற வரலாறு; இங்கிலாந்தின்‌ 
முதல்‌ வேதசாட்சியான அல்பான்‌ - இவர்‌ முதலில்‌ தமக்குத்‌ 
தண்டனை நிறைவேற்ற வந்தவர்‌ அல்பானின்‌ தைரியத்தைக்‌ 
கண்டு மனமாற்றமடைந்தார்‌ எனவே அல்பானுடன்‌ இவரும்‌ 
சேர்ந்து - தலைவெட்டப்பட்டார்‌ என்ற வரலாறு மற்றும்‌ 
இன்னும்‌ பல வரலாறுகள்‌ உள்ளன. 

மறுபடியும்‌ நான்‌ கேட்கன்றேன்‌: இப்படிப்பட்ட 
நடத்துதலானது சபையை அழித்ததா? தேவனுடைய மக்களின்‌ 
“நடபடிகள்‌” நின்று போனதா? ஒரு எழுத்தாளர்‌ பின்வரும்‌ 
குறிப்பை எழுதினார்‌: 


உபத்திரவத்தின்‌ மத்தியில்‌ பிறந்த சபையானது முதல்‌ 
மூன்று நூற்றாண்டுகளில்‌ அதன்‌ (துன்பத்தின்‌) மரண நிழலில்‌ 
இருந்து தப்ப முடியவில்லை. இருந்த போதிலும்‌, ஒருவேளை, 
உபத்திரவத்தின்‌ காரணத்தினாலேயே கூட, சபையானது 
தொடர்ந்து வளரலாயிற்று. துன்பத்தின்‌ நெருப்பானது 
வெதுவெதுப்பான உறுதி நிலை உள்ள சபையாரையே 
அழித்தது, இவ்விதமாக உலகத்தார்‌ அதைக்‌ குறித்து (சபையைக்‌ 
குறித்து) சகஜ நினைவு கொண்டிராமல்‌ சபை தன்னைக்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டது (Handbook of Church History). 





தொடக்க காலக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ எண்ணப்‌ போக்கிற்‌ 
கான பலத்த சாட்சியத்தை ரோமாபுரியின்‌ நிலத்தடிக்‌ கல்லறை 
களில்‌ காண முடியும்‌. இந்த நிலத்தடிக்‌ கல்லறைகள்‌ ரோமாபுரி 
நகரின்‌ கழ்‌ மைல்‌ கணக்கில்‌ உள்ள நிலத்தடிச்‌ சுரங்கப்‌ பாதை 
களின்‌ வலைப்‌ பின்னலாகவும்‌, மற்றும்‌ பல அறைக்‌ 
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கூடங்களாகவும்‌ உள்ளன. கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்களின்‌ மரித்தவார்‌ 
களை அங்கு அடக்கம்‌ செய்தார்கள்‌, ஆராதனைக்காகக்‌ 
கூடினார்கள்‌, சில வேளைகளில்‌ பாதுகாப்புப்‌ பெற வேண்டி 





அங்கு ஓடி ஒளிந்தார்கள்‌. மரித்தவர்கள்‌ அடக்கம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டிருந்த சுரங்கப்‌ பாதையின்‌ சுவர்களில்‌ சித்திரங்களும்‌, 
கல்வெட்டுக்களும்‌ நிறைந்துள்ளன. இச்சுரங்கப்‌ பாதைகளின்‌ 
வழியாக நீங்கள்‌ நடக்க முடிந்தால்‌, ஆதிக்‌ கிறிஸ்தவர்களால்‌ 
வரையப்பட்ட புறா, நங்கூரம்‌, கிரீடம்‌ மற்றும்‌ விசுவாசத்தின்‌ 
மற்ற அடையாளங்களையும்‌ நீங்கள்‌ காண்பீர்கள்‌. இயேசுவை 
நல்ல மேய்ப்பனாகச்‌ சித்தரித்தவைகளையும்‌ நீங்கள்‌ பார்க்க 
முடியும்‌. வதைபடுதல்‌ பற்றிய படங்களையோ அல்லது 
தங்களைத்‌ துன்புறுத்துவோருக்கெதிரான கோபத்தைச்‌ 
சித்தரிக்கும்‌ கல்வெட்டுக்களையோ நீங்கள்‌ அங்கு காண 





மாட்டீர்கள்‌. “அங்கு புலம்பலின்‌ அடையாளமோ, பழி 
தீர்த்துக்‌ கொள்ளும்‌ வெளிப்பாடோ இல்லை; பெருந்தன்மை, 
உபகாரம்‌ மற்றும்‌ அன்பு ஆகிய சுவாசங்களே அங்கிருந்தன” 
(பெயர்‌ அறியப்படாத ஆசிரியர்‌ எழுதியது). 

ரோமப்‌ பேரரசர்களினால்‌ கிறிஸ்தவர்களுக்கு இழைக்கப்‌ 





பட்ட மாபெரும்‌ கடைசி உபத்திரவமானது டயக்ளீஷியனால்‌ 
நடந்ததாகும்‌. 303ல்‌ டயக்ளீஷியனும்‌, கலேரியஸ்‌ என்ற ஒரு 
உதவியாளரும்‌ இணைந்து, சபைக்‌ கட்டிடங்களை அழித்தல்‌, 
சபை முன்னோடிகளைச்‌ சிறையிடுதல்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ பலி 
செலுத்தும்படி பலவந்தம்‌ பண்ணுதல்‌, கிறிஸ்தவ வேத வசன 
நூல்களைப்‌ பறிமுதல்‌ செய்தல்‌ போன்ற செயல்களுக்குத்‌ 
தொடர்ந்த கட்டளைகளை இட்டார்கள்‌. இளம்‌ உதவிக்கார 
ரான தீமோத்தேயு என்பவரும்‌, திருமண வாழ்வில்‌ அவருடன்‌ 
இணைந்து மூன்று வாரங்களே ஆகியிருந்த அவரது மனைவி 
மவுராவும்‌ தங்களிடம்‌ இருந்த வேதாகமத்தின்‌ பிரதியொன்றை 
எரித்துப்‌ போடுவதற்குக்‌ கொடுக்காதபடியினால்‌ அருகருகாகச்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்பட்டார்கள்‌. 

டயக்ளீஷியனும்‌, கலேரியஸும்‌ தங்கள்‌ தீவிரவாத 
நடவடிக்கைகளைச்‌ செயல்படுத்தக்‌ காத்திருந்த நீண்ட 
காலத்தில்‌, சபையானது அங்கீகாரத்தை பலவந்தப்படுத்து 
மளவுக்குப்‌ பெரியதாக வளர்ந்திருந்தது. 311ல்‌, கலேரியஸ்‌ இந்த 
உபத்திரவத்தை முடித்து வைக்கார்‌. 313ல்‌ காஸ்டன்டைன்‌ 
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மற்றும்‌ லிஸினியஸ்‌ ஆகியோரால்‌ வெளியிடப்பட்ட “மிலன்‌ 
பிரகடனமானது” கிறிஸ்தவத்துக்கு முழுமையான சட்டபூர்வ 
அந்தஸ்தைக்‌ கொடுத்தது. 323ல்‌, மகா கான்ஸ்டன்டைன்‌ 
தனிப்பெரும்‌ ஆட்சியாளரான பொழுது, ரோமப்‌ பேரரசினால்‌ 
சபைக்கு ஏற்பட்ட உபத்திரவம்‌ முடிவுக்கு வந்தது.” யாரோ 
ஒருவர்‌ கூறியபடி, “ரோம அரசானது ஒரு வாளுடன்‌ 
கிறிஸ்தவத்கைச்‌ சந்தித்தது, கிறிஸ்கவமோ அன்புடன்‌ ரோமா 
புரியைச்‌ சந்தித்தது - அன்பே வென்றது.” 

சட்டபூர்வமான அங்கீகாரத்தைப்‌ பெற்றது பலவித 





கலப்படமான ஆசீர்வாதங்களைக்‌ கொண்டு வந்தது, ஏனென்‌ 
றால்‌ கான்ஸ்டஸ்டைனின்‌ செல்வாக்கானது இயேசுவாலும்‌, 
ஏவப்பட்ட எழுத்தாளர்களாலும்‌ முன்னுரைக்கப்பட்டிருந்த 
விசுவாச விலக்கத்திற்கு வேகமூட்டியது (மத்‌. 24:24; அப்‌. 
20:28-31; 2 தெச. 2:3-12; 1 தீமோ. 4:1-3; 2 தீமோ. 4:1-4; 
2 பேது. 2:1, 2 ஆகிய வசனப்‌ பகுதிகளைக்‌ காணவும்‌). 
இருப்பினும்‌, விசுவாச விலக்கத்தைக்‌ கண்டறிவதோ அல்லது 
சபையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ எழுந்த உபதேசப்‌ பிழை 
களைப்‌ பார்ப்பதோ இப்பாடத்தின்‌ நோக்கத்திற்குள்‌ அமைய 
வில்லை. மாறாக, (1) சபை எவ்வளவுதான்‌ மோசடிக்கு 
உட்பட்டிருந்தாலும்‌ “விசுவாசமுள்ள ஒரு சிலர்‌” எப்பொழு 
துமே இருந்தார்கள்‌ என்பதையும்‌ (2) விசுவாசமுள்ளவர்கள்‌ 
தேவனுக்கான “நடபடிகளில்‌” தொடர்ந்து செயல்பட்டார்கள்‌ 
என்பதையும்‌ மட்டும்‌ நான்‌ வலியுறுத்த விரும்புகின்றேன்‌. 
வரலாற்றாளர்‌ ஒருவர்‌ பின்வரும்‌ கருத்துக்‌ கணிப்பைக்‌ 
கொடுத்தார்‌: 


கிறிஸ்தவமானது ஒரு வகையான பரிசுத்தத்‌ தொற்றாகப்‌ 
பரவியது. முக்கியமான வர்த்தக வழிகளில்‌ அதன்‌ பாதையைக்‌ 
கண்டறிய முடியும்‌ ... ஒரு நகரத்தில்‌ கிறிஸ்தவம்‌ ஊன்றப்பட்ட 
உடன்‌ அதன்‌ அருகில்‌ உள்ள மாவட்டத்திற்கு அது உணர 
முடியாத அளவுக்குப்‌ பரவி புது வேர்‌ பிடித்தது ... பித்தினியா - 
பொந்து நாட்டின்‌ வடக்குக்‌ கடற்பகுதி மாநிலத்தைப்‌ பற்றிப்‌ 
பேசும்போது பிளீனி அவர்கள்‌ “எல்லா வயதிலும்‌ எல்லாப்‌ 
பதவி நிலைகளிலும்‌ இருந்த இரு பாலரான (ஆண்‌, பெண்‌) 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஏராளமான எண்ணிக்கையில்‌” இருந்தார்கள்‌ 
என்று குறிப்பிட்டார்‌. மேலும்‌ அவர்‌, “ஏனென்றால்‌ இந்த மூட 











59 


நம்பிக்கைக்‌ தொற்றானது நகரங்களை மட்டுமின்றி, கிராமங்‌ 
களையும்‌, நாட்டுப்‌ புறங்களையும்‌ ஊடுருவிற்று”” என்றும்‌ 
கூறுகின்றார்‌; எனவே கோவில்கள்‌ கை விடப்பட்டன, 
சடங்காச்சாரங்கள்‌ கடைபிடிக்கப்படவில்லை, பலியாகும்‌ 
உயிர்கள்‌ [பலி செலுத்தப்படும்‌ விலங்குகள்‌] வாங்கப்‌ 
படாதிருந்தன ... 

கிழக்கில்‌, ஏறக்குறைய கி.பி. 200ம்‌ ஆண்டு வாக்கில்‌, 
அந்தியோக்கியாவுக்கு வட கிழக்கில்‌ ஐப்பிராத்து நதிக்கு 
அப்பால்‌ கிரேக்க மயமான ஒரு சிறிய தேசிய அரசின்‌ தலை 
நகரான எடிஸ்ஸாவில்‌ ... ஒரு அரசர்‌ கிறிஸ்தவராயிருந்தார்‌ ... 
அலெக்சந்திரியாவிலிருந்து சுவிசேஷமானது எகிப்து முழு 
வதிலும்‌ மற்றும்‌ மேற்கில்‌ சிரேனே வரையிலும்‌ பரவியது. 
மேற்கில்‌ மட்டும்‌ கார்த்தேஜைத்‌ தலைநகரமாய்க்‌ கொண்ட 
ஆப்பிரிக்காவின்‌ முதன்மை மாகாணம்‌ மற்றும்‌ லயனஸை 
மையமாகக்‌ கொண்ட தெற்கு கவுல்‌ (பிரான்ஸ்‌) ஆகிய இரண்டு 
மாபெரும்‌ நிலப்பகுதிகள்‌ சேர்க்கப்பட்டன ... [இரண்டாம்‌] 
நூற்றாண்டின்‌ முடிவில்‌ முதன்‌ முதலாய்க்‌ கிறிஸ்தவர்களான 
ஸ்பானியர்களைப்‌ பற்றி நாம்‌ கேள்விப்படுகின்றோம்‌; 
பிரிட்டன்‌ போன்ற தூரத்தில்‌ இருந்த மாகாணங்களிலும்‌ ... 
ரோமாபுரியிலும்‌ கூட சில கிறிஸ்தவர்களைக்‌ கண்டறியலாம்‌ 
(J. Vernon Bartlet, Early Church History). 


தொடர்ந்து வந்த நூற்றாண்டுகளில்‌ சில ஊழியர்களின்‌ 
பெயர்கள்‌ அழிவுறாமையைப்‌ பெற்றன. பல ஆண்டுகளாக 
வசனத்தைப்‌ பரப்பிய விசுவாசமிக்க கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
பெயர்கள்‌ - தங்கள்‌ விசுவாசத்திற்காகப்‌ பல சமயங்களில்‌ 
பாடநுபவித்தவர்கள்‌ இவர்கள்‌ - மனிதர்களின்‌ வரலாற்றுக்‌ 
குறிப்புகளில்‌ பதிவு செய்யப்படவில்லை. இருந்தாலும்‌, 
அவர்கள்‌ யாரென்று தேவன்‌ அறிவார்‌, அவர்‌ தம்‌ மக்களின்‌ 
“நடபடிகளை” தொடர்ந்து பதிவு செய்கின்றார்‌. 





இன்றைய நாட்களில்‌ தேவனுடைய 
மக்களின்‌ தொடர்‌ நடபடிகள்‌ 
இடம்‌ இருந்தால்‌ நான்‌ இவ்விடத்தில்‌ புரொட்டொஸ்‌ 
டண்டுகளின்‌ மறுமலர்ச்சி பற்றியும்‌, பல நாடுகளில்‌ நடக்கின்ற 
மீளக்கட்டும்‌ இயக்கம்‌ பற்றியும்‌ எழுதியிருக்க முடியும்‌. 
சபையானது தனது பரிசுத்தம்‌ மற்றும்‌ தேவனுக்கு உண்மையா 
யிருத்தல்‌ ஆகியவற்றைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ளத்‌ தொடர்ந்து 
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போராட வேண்டியதாய்‌ இருந்தது. மற்றும்‌ சபையில்‌ எனது 
அரை நூற்றாண்டுக்‌ காலத்தில்‌ நான்‌ அறிந்துள்ள தேவபக்தி 
யுள்ள கிறிஸ்தவர்களைப்‌ பற்றியும்‌ கூறியிருக்க முடியும்‌, 
இவர்கள்‌ கர்த்தருக்கும்‌ அவரது வசனத்திற்கும்‌ தங்களை ஒப்புக்‌ 
கொடுத்து, உலக முழுவதிலும்‌ வாழ்கின்ற அண்கள்‌ மற்றும்‌ 
பெண்கள்‌ ஆவார்கள்‌.” இந்த வார்த்தைகளை எழுதும்‌ போதே 
பெயர்கள்‌ மற்றும்‌ முகங்கள்‌ ஆகியவை என்‌ சிந்தனையில்‌ 
பெருக்கெடுத்தோடுகின்றன. இருந்தாலும்‌, கர்த்தர்‌ தமது சபை 
களின்‌ மத்தியில்‌ உலவுகின்றார்‌ (வெளி. 1:13, 20; 2:1), அவர்‌ 
இன்னமும்‌ தமது எல்லாப்‌ பிள்ளைகளையும்‌ “அறிந்துள்ளார்‌” 





(வெளி. 2:2, 9, 13, 19 முதலியன) மற்றும்‌ அவர்‌ இன்னமும்‌ 
அவர்களின்‌ “நடபடிகளைப்‌”” பதிவு செய்கின்றார்‌ என்று 
வலியுறுத்துவதுடன்‌ நான்‌ மனநிறைவு அடைய வேண்டியதாய்‌ 
இருக்கின்றது. 

இன்றைக்கான சத்தியம்‌ பத்திரிகை செல்கின்ற நாடுகளில்‌ 
எல்லாம்‌ இப்பொழுதே, எல்லாக்‌ காலங்களிலும்‌ மிகவும்‌ 
உணர்வெழுச்சியான “நடபடிகள்‌” நடந்தேறுகின்றன. 
நைஜீரியா, மற்ற ஆப்பிரிக்க நாடுகள்‌, இந்தியா மற்றும்‌ பல 
நாடுகளில்‌ நடக்கின்ற ஆத்தும அறுவடைக்காக நாங்கள்‌ 
தொடர்ந்து அகம்‌ மகிழுகின்றோம்‌. தேவனுடைய அரியணை 
யைச்‌ சுற்றி நாம்‌ கூடும்‌ போது இந்த “அதிகாரங்கள்‌” வாசிக்கப்‌ 
படுவது நமக்கு எவ்வளவு மனமகிழ்ச்சியைத்‌ தருவதாயிருக்கும்‌! 
பரலோகத்தின்‌ பதிவேட்டில்‌ உங்கள்‌ அதிகாரத்தை வாசிக்க 
நான்‌ மிகவும்‌ ஆவலுடன்‌ எதிர்‌ நோக்கியிருக்கின்றேன்‌! 

கிழக்கு ஐரோப்பிய நாட்டில்‌ தேவன்‌ திறந்துள்ள கதவு 
களைக்‌ கண்டு நான்‌ பெரும்‌ வியப்படை கின்றேன்‌. நானும்‌ என்‌ 
மனைவியும்‌ இப்பொழுதுதான்‌ ரோமானியாவில்‌ ஒரு மாதம்‌ 
தங்கியிருந்து திரும்பினோம்‌. அங்கு எனது மகள்‌ சிந்தி மற்றும்‌ 
அவளது குடும்பத்தார்‌ வசிக்கன்றார்கள்‌. எனது சகோதரர்‌ காய்‌ 
அவர்கள்‌ போலந்தில்‌ ஒரு மாதம்‌ போதிப்பதற்காக நேற்றுத்‌ 
தான்‌ புறப்பட்டுச்‌ சென்றார்‌. எனது நல்ல நண்பர்களில்‌ 
சிலரான கெய்த்‌, டாம்மி அவேரி மற்றும்‌ அவர்களின்‌ 
பிள்ளைகள்‌ சமீபத்தில்‌ பெலராஸ்‌ சென்றார்கள்‌. இன்றைக்‌ 








தான சத்தியத்தின்‌ பதிப்பாசிரியர்‌ எடி க்ளோயர்‌, அவரது 
மனைவி சூசன்‌ - மற்றும்‌ நூற்றுக்கணக்கான கிறிஸ்தவர்கள்‌ - 
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பல கோடை காலங்களில்‌ உக்ரெய்ன்‌ நாட்டில்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பகிர்ந்து கொண்டுள்ளனர்‌. இருப்பத்தியோராம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுடைய “நடபடிகளை:” மட்டும்‌ பதிவு 
செய்வதற்குப்‌ பரலோக நூலின்‌ பக்கங்கள்‌ எத்தனை 
தேவைப்படும்‌ என்பதை என்னால்‌ கற்பனை செய்து கூட 
பார்க்க முடியவில்லை! 

அடுத்த நூற்றாண்டு தொடங்கு முன்‌ கர்த்தர்‌ மறுபடியும்‌ 
வருகை தராதிருந்தால்‌, அந்த நூற்றாண்டின்‌ அறைகூவலானது 
முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்தது போலவே இருக்கும்‌: “சகல 
ஜாதிகளையும்‌ சீஷராக்குவதற்கு” “உலகமெங்கும்‌ போய்‌, சர்வ 
சிருஷ்டிக்கும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌”” மற்றும்‌ 
“பூமியின்‌ கடைசி பரியந்தமும்‌ செல்லுங்கள்‌” (மத்‌. 28:19; மாற்‌. 
16:15; அப்‌. 1:8). பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
அந்த அறைகூவலை நிறைவேற்ற தேவன்‌ உதவியது போலவே, 
நமக்கும்‌ அவர்‌ உதவுவாராக! நம்மைப்‌ பற்றி உணர்வெழுச்சி 
மிக்க சிலவற்றைக்‌ தேவன்‌ எழுதும்படி நாம்‌ கொடுப்போமாக!£ 


பிரசங்கக்‌ குறிப்புகள்‌ 


நடபடிகள்‌ புத்தகத்தின்‌ தொடர்‌ பாடமாக “அதிகாரம்‌ 29” 
என்பதைப்‌ பல பிரசங்கியார்களும்‌, போதகர்களும்‌ முன்‌ 





வைத்திருக்கின்றார்கள்‌. நடபடிகளின்‌ 28ம்‌ அதிகாரமானது 
தேவனுடைய ஊழியர்களது “நடபடிகளின்‌” முடிவு அல்ல 
என்பதை வலியுறுத்துவதற்கு இத்தலைப்பை அவர்கள்‌ பயன்‌ 
படுத்துகின்றார்கள்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

17, W. McGarvey, New Commentary on Acts of Apostles, vol. 2, 292. 2பவுலினால்‌ 
உரைக்கப்பட்ட “முதல்‌ தற்காப்பு வாதம்‌” பற்றி கணிசமான அளவில்‌ 
மாறுபாடுள்ள கருத்துக்கள்‌ உள்ளன, ஆனால்‌ இது அநேகமாக சமீபத்திய 
நிகழ்ச்சியொன்றை - ஒருவேளை விசாரணைக்கு முன்பு நடைபெற்ற 
ஆரம்பகட்ட விசாரணையைக்‌ - குறிப்பதாயிருக்கலாம்‌. “இப்பாடத்தில்‌ 
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விவாதிக்கப்படும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ பற்றிய தகவல்கள்‌ வேதவசனப்‌ பகுஇகளில்‌ 
உள்ளடங்கவில்லை. ஆகையால்‌ இந்த நிகழ்ச்சிகளைப்‌ பற்றிய ஆதிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களில்‌ ஏவப்பட்டிராத எழுத்துக்கும்‌, உண்மைகள்‌ மற்றும்‌ 
தொடக்ககால நம்பிக்கைகள்‌ பற்றிய உலக வரலாற்றாளர்களின்‌ 
பதிவுகளுக்கும்‌ நான்‌ திரும்பியுள்ளேன்‌. தேவனுடைய ஏவுதல்‌ பெற்ற 
பதிவுகளைப்‌ போல அவ்வளவு நம்பிக்கைக்குரியவைகளாக இந்தப்‌ 
“பாரம்பரியங்கள்‌” இருப்பதில்லை. ““பாபிலோன்‌” என்பது ரோமாபுரியை 
மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடும்‌ வழிமுறையாகும்‌ என்று சிலர்‌ நம்புகின்றனர்‌, 
ஆனால்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ (வெளி. 17:5, 9, 10) எழுதப்படும்‌ வரை 
ரோமாபுரியானது பாபிலோன்‌ என்று ஒருபொழுதாவது குறிப்பிடப்‌ 
பட்டதற்கான ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ இல்லை. அத்துடன்‌ 1 பேதுரு 5:13 
வசனமானது உருவக நடையுடையது என்பதற்கான சுட்டிக்‌ காட்டுதலும்‌ 
இல்லை. முதலாம்‌ நூற்றாண்டில்‌ ஐப்பிராத்து நதிக்கரையில்‌ பாபிலோன்‌ 
என்ற ஒரு சிறிய நகரம்‌ இருந்தது. பேதுரு தம்‌ முதல்‌ நிருபத்தை 
எழுதியபோது அந்நகரில்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. பவுல்‌ ரோமருக்கு நிருபத்தை 
எழுதியபோது பேதுரு ரோமாபுரியில்‌ இருந்ததில்லை என்று ஓரளவு 
நிச்சயமாக நாம்‌ கூற முடியும்‌. அவர்‌ அங்கு இருந்திருந்தால்‌ நிச்சயமாகப்‌ 
பவுல்‌ அதைக்‌ குறிப்பிட்டிருப்பாரல்லவா? பேதுரு தமது வாழ்வின்‌ முடிவு 
காலத்தில்‌ ரோமாபுரி சென்று அங்கு மரணமடைந்தார்‌ என்று ஒரு பாரம்‌ 
பரியம்‌ உள்ளது. ஒருவேளை அவர்‌ அப்படிச்‌ சென்றிருக்கலாம்‌. “யூதர்களும்‌ 
வாய்ப்புப்‌ பெற்றிருந்ததால்‌ தொடர்ந்து கிறிஸ்தவர்களைத்‌ துன்புறுத்தி 
னார்கள்‌ (வெளி. 2:9, 10); ஆனால்‌ கி.பி. 70ல்‌ எருசலேமின்‌ அழிவுக்குப்‌ பிறகு 
அவர்களால்‌ ஒன்றுபட்ட சக்தியாகத்‌ தொடர்ந்து இருக்க முடியாமல்‌ 
போயிற்று. “இது கறிஸ்தவர்களுக்கெதிரான எல்லா உபத்திரவமும்‌ முடிந்து 
போயிற்று என்று அர்த்தப்படுவதில்லை. தேவனுடைய மார்க்கத்திற்காக 
எழுந்து நிற்பவர்கள்‌ யாவரும்‌ ஏதாவதொரு வழியில்‌ எப்பொழுதுமே 
துன்புறுத்தப்படுகின்றார்கள்‌. “இப்பாடமானது ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, உள்ளூர்‌ சபையின்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ நடபடிகளுக் 
கான ஆவியை வெளிப்படுத்திய “சாதாரண” கிறிஸ்தவர்களின்‌ எஞ்சிய 
செயல்பாடுகள்‌ சிலவற்றைப்‌ பகிர்ந்து கொள்வது ஏற்புடையதாய்‌ இருக்கும்‌. 
“இப்பாடமானது ஒரு பிரசங்கமாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டால்‌, கேட்பவர்கள்‌ 
சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி உற்சாகப்படுத்துதல்‌ வேண்டும்‌. 
அவர்களின்‌ பதில்செயல்‌ (அல்லது பதில்செயல்‌ செய்யாமை) என்பதும்‌ 
பரலோகத்தின்‌ பதிவில்‌ ஒரு பாகமாகும்‌ என்பது குறிப்பிடப்படலாம்‌. 
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கவுல்‌ (பிரான்ஸ்‌) 


பைசாந்தியம்‌ 


துரோவா யொ 
ஏ7ஜியன்‌ பிற்‌ 


6 டல்‌ ஓய 


டடத 
ந்தி பா 


கலாத்தியா 
கப்பதோக்கியா 


ட்ப எபேசு ஆ கொலோசே ஓயா 


கொரிந்து மிலேத்து ஷபூம்பலியாஓகி 
77 


கிரேத்தா 
மத்தியதரைக்‌ கடல்‌ 


கொரிந்து 


ண்ங்களின்‌ காட்சி 


தூர்சு 


அந்தியோகியா 
சீப்புருதீவு சபா 


எருசலேம்‌ 
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பவுலின்‌ கடை சிப்‌ பயணங்களும்‌ 
WIP 


நடபடிகளின்‌ முடிவில்‌ லூக்கா பவுலைச்‌ சிறையில்‌ விட்டுச்‌ 
சென்றாலும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மூன்று புத்தகங்கள்‌ பவுலின்‌ 
தொடர்‌ செயல்பாடுகள்‌ பற்றிய சிறு குறிப்புகளைத்‌ 
தருகின்றன. 1 மற்றும்‌ 2 தீமோத்தேயு மற்றும்‌ தத்து ஆகிய 
இம்மூன்று புத்தகங்கள்‌ பவுலின்&ழ்‌ பயிற்சிபெற்று ஊழியம்‌ 
செய்திருந்த சபையின்‌ இரண்டு இளம்‌ முன்னோடிகளுக்கு 
எழுதப்பட்டன. 

முடிந்தால்‌ ஸ்பானியா செல்லலாம்‌ என்று பவுல்‌ விரும்பி 
யிருந்ததை நாம்‌ அறிவோம்‌ (ரோமர்‌ 15:24, 28), சபையின்‌ 
வரலாற்றாளரான ஈசுபியஸ்‌ (08. கி.பி. 275-839) அவர்கள்‌, பவுல்‌ 
ஒரு காலகட்டத்தில்‌ தம்‌ ரோமச்‌ சிறையிருப்பில்‌ இருந்து 
விடுவிக்கப்பட்டார்‌ என்று மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
அத்துடன்‌ கூடுதலாக, பவுல்‌ சுவிசேஷத்தை எடுத்துக்‌ கொண்டு 
ஸ்பானியாவுக்குச்‌ சென்ற விபரம்‌ ஆதிக்‌ கிறிஸ்தவ 
இலக்கியத்தில்‌ அடங்கியுள்ளது. கி.பி. 96ம்‌ ஆண்டளவில்‌ 
ரோமாபுரியைச்‌ சேர்ந்த கிளமென்ட்‌ என்பவர்‌ கொரிந்தியர்‌ 
களுக்குப்‌ பின்வருமாறு எழுதினார்‌: 


. ஏழு முறை சிறைப்பிடிக்கப்பட்டு, ஓடிவிடும்படிக்‌ 
கட்டாயப்படுத்தப்பட்டு, கல்லெறியுண்டு இவைகள்‌ எல்லா 
வற்றிலும்‌ பவுல்‌ பொறுமையுடன்‌ கூடிய சகிப்புத்‌ தன்மைக்காக 
வெகுமதிமையும்‌ சம்பாதித்தார்‌. கிழக்கு மற்றும்‌ மேற்கு ஆகிய 
இரு திசைகளிலும்‌ பிரசங்கித்த பிறகு, அவர்‌ தம்‌ விசுவாசத்‌ 
இனால்‌ மிகச்‌ சிறந்த புகழை ஆதாயப்படுத்திக்‌ கொண்டார்‌, 
முழு உலகிற்கும்‌ அவர்‌ நீதியைப்‌ போதித்தார்‌. மேற்கின்‌ 
எல்லையோரப்‌ பகுதிக்கு வந்த அவர்‌, சட்டங்களின்‌ கீழ்‌ 
வேதசாட்சியாக மரித்தார்‌. இவ்விதமாய்‌ அவர்‌ உலகிலிருந்து 
நீக்கப்பட்டார்‌, மற்றும்‌ அவர்‌ பரிசுத்த இடத்திற்குச்‌ சென்றார்‌. 
பொறுமையின்‌ தனிச்‌ சிறந்த உதாரணமாக அவர்‌ தம்மையை 
அளித்திருக்கின்றார்‌ (1 ஸம 5). 


இத்துவுக்கு எழுதிய போது, பவுல்‌ ரோமானியரின்‌ கட்டு 
களில்‌ இருந்து விடுதலையாகியிருந்தார்‌. அவர்‌ சமீபத்தில்தான்‌ 
(விடுதலையான பின்‌ தத்து நிருபத்தை எழுதுமுன்‌) தமோத்‌ 
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தேயுவை எடேசுவில்‌ விட்டு வந்தார்‌ (1 தீமோ. 1:3), மற்றும்‌ 
அவர்‌ கிரேத்தாவில்‌ சற்றுக்‌ காலம்‌ இருந்தபின்‌ தத்துவை அங்கே 
விட்டு வந்தார்‌ என்றும்‌ காணப்படுகின்றது (கீத்து 1:5). 
மறுபடியும்‌ அவர்‌ தத்துவை, கிரேத்தாவிலிருந்து தல்மாத்தியா 
செல்லும்‌ வழியில்‌ இருந்ததும்‌, அவர்‌ மாரிக்காலத்தில்‌ 
தங்கியிருக்க விரும்பியிருந்த நகருமான நிக்கொப்போலியில்‌ 
சந்திக்க விரும்பினார்‌ (கத்து 3:12). பிற்பாடு கீத்து தல்மாத்தி 
யாவுக்குச்‌ சென்றார்‌ என்று நாம்‌ அறிகின்றோம்‌ (2 தீமோ. 4:10), 
ஆனால்‌ கீத்து பயணத்தைத்‌ தொடரு முன்பு, பவுலும்‌ அவரும்‌ 
தங்களின்‌ முந்திய திட்டத்தின்படி சந்தித்தார்களா இல்லையா 
என்பதை நாம்‌ உறுதியாக அறிய முடியவில்லை. 

பவுல்‌ 2 தீமோத்தேயு நிருபத்தை எழுதுகையில்‌ மறுபடியும்‌ 
ரோமச்‌ சிறையில்‌ இருந்தவராகவும்‌, ஏற்கனவே ஒரு 
விசாரணையைச்‌ சந்தித்தவராகவும்‌ இருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:16, 
17). அநேகமாக அவர்‌ நீண்ட நாள்‌ சிறைப்பட்டிருக்கவில்லை, 
ஏனென்றால்‌ அவர்‌ அப்போதுதான்‌ பயணம்‌ செய்திருந்தார்‌ 
என்று ஆதாரங்கள்‌ கருத்துத்‌ தெரிவிக்கின்றன. அவர்‌ தம்‌ 
மேலங்கியையும்‌, தோற்சுருள்களையும்‌ துரோவாவில்‌ விட்டு 
வந்திருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:13) மற்றும்‌ அவர்‌ சற்றுக்காலம்‌ முன்பு 
தான்‌ மிலேத்து மற்றும்‌ கொரிந்துவில்‌ இருந்த தம்‌ நண்பர்களை 
விட்டுப்‌ பிரிந்து வந்திருந்தார்‌ (2 தீமோ. 4:20). அவர்‌ எபேசு 
விலும்‌ இருந்திருக்கலாம்‌ (2 தீமோ. 4:14, 15) மற்றும்‌ அவர்‌ 
அங்கு தீமைகளை எதிர்கொண்டிருக்கவும்‌ வாய்ப்பிருந்தது. 
2 தீமோத்தேயுதான்‌ பவுலின்‌ கடைசி நிருபம்‌ என்பது உறுதி 
யாகும்‌. அதன்‌ வார்த்தைகள்‌ பவுலின்‌ கடை சி விருப்பம்‌ மற்றும்‌ 
உயிலாக இருக்கின்றன. நிச்சயிக்கப்பட்ட மரணத்தின்‌ 
முன்னிலையிலும்கூட அவைகளில்‌ மனத்தைக்‌ தொடும்‌ 
வேண்டுகோள்கள்‌, ரீங்காரமிடும்‌ கட்டளைகள்‌ மற்றும்‌ வெற்றி 
யின்‌ குறிப்பு ஆகியவை பின்னிப்‌ பிணைந்துள்ளன (5. 14. Longe- 
necker, “Paul, the Apostle”). 

பவுல்‌ மறுபடியும்‌ கைது செய்யப்பட்டது அநேகமாக க. பி. 
67ல்‌ நடந்திருக்கலாம்‌. நீரோவின்‌ கட்டளைப்படி அவர்‌ அந்த 
ஆண்டில்‌ ரோமாபுரியில்‌ தலை வெட்டப்பட்டு மரித்ததாக 





ஏவப்பட்டிராத பாரம்பரியம்‌ கூறுகின்றது. 
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செயல்பா! ற்கான ஒரு 
அழைப] 


ஆற்றல்‌ வாய்ந்த செயல்பாடுகள்‌ அப்போஸ்தலர்களின்‌ 
நடபடிகள்‌ முழுவதிலும்‌ ஊடுருவியிருக்கின்றன! இயேசுவைப்‌ 
பின்பற்றும்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ அவருக்காகச்‌ செயல்பாட்டில்‌ 
சுறுசுறுப்பாயிருக்கும்படியான ஒரு அவசர அழைப்பாகவே 
நடபடிகள்‌ புத்தகம்‌ உள்ளது. கர்த்தர்‌ அப்போஸ்கலர்களுக்குப்‌ 
பயிற்றுவித்ததும்‌ கட்டளையிட்டதுமான ஊழியத்தைப்‌ 
பரிசுத்த ஆவியின்‌ வல்லமையினால்‌ அவர்கள்‌ செய்ததையே 
இப்புத்தகத்தின்‌ பெயரும்‌ கூடக்‌ குறிப்பிடுகின்றது. நடபடி 
களின்‌ புத்தகத்தைப்‌ படித்தும்‌, கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்து 
வின்‌ சுவிசேஷத்திற்காகச்‌ செயல்படும்‌ அவசரத்தைத்‌ தவற 
விடுபவர்கள்‌ எவரும்‌, இப்புத்தகத்தின்‌ முக்கியமான 
வலியுறுத்தலைத்‌ தவற விடுகின்றார்கள்‌. 








செயல்பாடு வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்டது 

இயேசு தமது அப்போஸ்தலர்களுக்குச்‌ சில கட்டளைகள்‌ 
கொடுத்தார்‌. (மத்‌. 28:18-20; மாற்‌. 16:15, 16; லூக்‌. 24:44-47 
ஆகியவற்றைக்‌ காணவும்‌.) மேலும்‌ அவர்‌, வரப்‌ போகின்ற 
வரான தேற்றரவாளனாகிய பரிசுத்த ஆவியானவரைப்‌ 
பற்றியும்‌ சில வாக்குத்தத்தங்களை அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌ 
(யோவா. 16:7-14). பிறகு அவர்‌ மகிமைக்குப்‌ பரத்துக்கேறினார்‌ 
(அப்‌. 1:9-11). இயேசு வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தபடியே, 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பன்னிரெண்டு அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மேலும்‌ இறங்கி வந்து, அவர்களை அப்போஸ்தல ஊழியம்‌ 
செய்வதற்கு வல்லமையளித்தார்‌ (அப்‌. 2:1-4). இம்மனிதர்கள்‌ 
உடனடியாகச்‌ செயல்பாட்டில்‌ இறங்கி, உயிர்த்தெழுந்த 
இயேசுவைப்‌ பற்றிய சுவிசேஷ சத்தியத்தை எருசலேமில்‌ 
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பஸ்கா மற்றும்‌ பெந்தெகொஸ்தே பண்டிகைகளுக்காக 
வந்திருந்த மக்கள்‌ எல்லாருக்கும்‌ அவரவர்களின்‌ மொழி 
யிலேயே கேட்கும்படியாகப்‌ பிரசங்கம்‌ செய்தார்கள்‌. அந்த 
மனிதர்கள்‌ (அப்போஸ்தலர்கள்‌) படிப்பறிவற்றவர்கள்‌ 
என்பதை அறிந்திருந்த அம்மக்கள்‌ கூட்டத்தார்‌, அப்படி 
யிருந்தும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ பல்வேறு மொழிகளில்‌ 
சரளமாய்ப்‌ பேசுவகைக்‌ கேட்டுத்‌ திகைப்படைந்தார்கள்‌. அந்த 
நிகழ்ச்சியின்போது, கிறிஸ்துவுக்கென்று மனமாற்றம்‌ 
அடைவதில்‌ ஒரு மாபெரும்‌ தொடக்கம்‌ நடைபெற்றது. இது, 
இயேசுவின்‌ சித்தத்தை அப்போஸ்தலர்கள்‌ செயல்படத்‌ 
தொடங்கியதாலேயே சாத்தியமாயிற்று (அப்‌. 2:4, 14, 40, 42). 


செயல்பாடு சித்தரிக்கப்பட்டது 

அப்போஸ்கலா்களின்‌ செயல்பாடுகளினால்‌ மனிதகுலத்‌ 
இற்கு கிருபையை தேவன்‌ ஊக்குவித்து அளித்த பொழுது, 
மனிதர்கள்‌ ஆவலுடன்‌ பதில்செயல்‌ செய்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:33; 
எபே. 2:8, 9; தத்து 2:10, 11). சுவிசேஷத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந் 
தவர்கள்‌ கொடுமையான உபத்திரவங்களை எதிர்நோக்க 
யிருந்தும்‌ கூட, வைராக்கியமுள்ள ஊழியர்களாக உடனடியாக 
மாற்றம்‌ பெற்றார்கள்‌; ஏனென்றால்‌, கிறிஸ்தவ ஆண்‌ அல்லது 
பெண்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ போதிக்கும்‌ 
பொறுப்பு தமக்கு இருப்பதாக உணர்ந்தார்கள்‌ (அப்‌. 8:4). 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ மனமாறியவர்களின்‌ இந்த 
ஊக்கமான செயல்பாடுகளினால்‌ உள்ளூர்‌ சபைகள்‌ 
எழுச்சியுடன்‌ தோற்றம்‌ பெற்றன. 

நடபடிகளானது இந்த காலகட்டத்தின்‌ வரலாற்றினுடை ய 
ஆதார மூலமாக நமக்குள்ளது, இது கிருபையின்‌ அளிப்புக்கு 
ஒவ்வொருவரும்‌ கீழ்ப்படிவதற்கான ஒரு அழைப்பு என்று 
உணரப்பட வேண்டும்‌. கர்த்தருடைய சபையின்‌ முதல்‌ 
முப்பதாண்டுகளில்‌ கிருபையானது எப்படி அளிக்கப்பட்டு 
மற்றும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்பட்டது என்பதற்கான நமது ஒரே 
பதிவேடாக இது உள்ளது. இது ஒரு வரலாற்றுப்‌ புத்தகமாகும்‌ - 
கிறிஸ்துவுக்காகக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ செயல்படச்‌ சென்ற வரலாறு, 
தேவனுடைய கிருபையின்‌ ஈவை மக்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளச்‌ 
செய்வதற்காக அப்போஸ்தலர்கள்‌ என்ன போதித்தார்கள்‌ 
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என்ற வரலாறு ஆகியவை உள்ளன. உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
சுவிசேஷப்‌ பணியாற்ற வேண்டும்‌ என்று கிறிஸ்தவர்களுக்குள்‌ 
பற்றி எரிந்த ஆர்வத்தின்‌ வரலாறாக இது உள்ளது. 

இயேசு மரித்ததற்கான நோக்கத்தின்‌ ஊழியம்‌ எவ்விதம்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்ட தென்பகைக்‌ காட்டுவதே இந்தப்‌ புத்தகத்‌ 
தின்‌ அடிப்படை வடிவமைப்பாகும்‌. அப்படியில்லையென்‌ 
றால்‌, பிரசங்கங்கள்‌ பதிவு செய்யப்பட்டது ஏன்‌? மனமாற்றத்‌ 
தின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ பலவும்‌ விபரமாகப்‌ பதிவு செய்யப்பட்டது 
ஏன்‌? இதன்‌ எழுத்தாளரான லூக்கா, அப்போஸ்தலா்களின்‌ 
ஊழியப்‌ பணியை மிக நெருக்கமாய்ப்‌ பின்‌ தொடர்ந்தது ஏன்‌? 

கிறிஸ்துவுடன்‌ உறவை ஒருவர்‌ எவ்விதம்‌ தொடங்கலாம்‌ 
என்று காட்டுவதற்காக நடபடிகள்‌ வடிவமைக்கப்பட்டது. 
நடபடிகள்‌ புத்தகமானது தேவனிடத்திலிருந்து வெளிப்‌ 
படுத்துதலை செயல்‌ விளக்கப்படுத்துகின்றது. இது, பாவ 
மன்னிப்பு மற்றும்‌ தேவனுடைய சித்தத்திற்குக்‌ கழ்ப்படி 
பவர்களுக்கான நம்பிக்கையான பரலோகம்‌ ஆகியவை பற்றி 
தேவனுடைய இறுதியான பங்களிப்பை/ஈவை பதிவு 
செய்துள்ளது. இது பரலோகத்தின்‌ தேவனை ஓவ்வொரு 
குலைமுறையிலும்‌ பிரியப்படுத்தக்‌ கூடிய செயல்பாடுகளை 
வெளிப்படுத்துகின்றது. 

கடுமையான அச்சுறுத்தல்கள்‌ மற்றும்‌ உபத்திரவத்தின்‌ 
முன்னிலையிலும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ “இடைவிடாமல்‌ 
உபதேசம்‌ பண்ணி, இயேசுவே கிறிஸ்து என்று பிரசங்கித்‌ 
தார்கள்‌ ” (அப்‌. 5:42). சபைக்கு ஒரு முக்கியப்‌ பணி இருந்ததை 
அவர்கள்‌ உணர்ந்தார்கள்‌, அது: இழந்து போகப்பட்ட 
வா்களுக்கு இரட்சிப்பின்‌ நற்செய்தியைப்‌ பிரசங்கித்து மற்றும்‌ 
போதிப்பது என்பதாகும்‌. சபையின்‌ தொடக்கம்‌ மற்றும்‌ 
இருப்பு ஆகியவற்றிற்கு வேறு எந்தக்‌ காரணமும்‌ தரப்‌ 
படவில்லை. 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ என்பவர்கள்‌ வாழுகின்ற மற்றும்‌ 
சுவாசிக்கன்ற, “பிரசங்கிக்கும்‌ இயந்திரங்களாய்‌” இருந்தார்கள்‌. 
இயேசுவுக்காக பலி செலுத்தும்‌ பீடங்களில்‌ அவர்கள்‌ 
தங்களையே கொடுத்து, இயேசு அவர்களுக்குப்‌ பயிற்று 
வித்ததை, வல்லமை/அதிகாரம்‌ கொடுத்ததை, செய்யும்படி 
அவர்‌ அவர்களிடம்‌ எதிர்பார்த்தகைச்‌ செய்வதில்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்நாளைக்‌ கழித்தார்கள்‌. சபை உறுப்பினர்கள்‌ நடபடி 
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களைச்‌ சரியாகப்‌ படிக்க முடியுமென்றால்‌, அப்புத்தகத்தின்‌ 
அடிப்படை வலியுறுத்தத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ள முடியு 
மென்றால்‌, மனமாற்றத்தின்‌ வரலாறுகளைச்‌ சரியாகப்‌ 
பயன்படுத்த முடியுமென்றால்‌, மற்றும்‌ தேவன்‌ தம்முடைய 
மாபெரும்‌ ஊழியத்தைச்‌ செய்வதற்கு அவர்களைச்‌ சார்ந்துள்‌ 
ளார்‌ என்ற மறைமுகமான கருத்துக்களைக்‌ காண முடியு 
மென்றால்‌, கிறிஸ்தவர்களின்‌ பகுதியாக அவர்கள்‌ இன்றைய 
நாட்களில்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ கடும்‌ பணியாளர்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்பதை அவர்கள்‌ உணருவார்கள்‌. அதை 
செய்யத்‌ தவறினால்‌ அது ஆவிக்குரிய குற்றமாயிருக்கிறது 


என்பதையும்‌ உணருவார்கள்‌. 


செயல்பாடு முன்மொழியப்பட்டது 

ஒருவர்‌ இந்தப்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌ அன்று இரட்சிப்புக்கு 
வழி நடத்திய செயல்களின்‌ தொடர்களைக்‌ காண முடியும்‌ - 
அதே செயல்களின்‌ தொடர்தான்‌ இன்றும்‌ இப்பொழுதும்‌ 
இரட்சிப்புக்கு வழி நடத்துகின்றது: (1) சத்தியத்தை அறிந்த 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ அதை மற்றவர்களுக்குப்‌ போதித்தார்கள்‌; 
(2) சுவிசேஷம்‌ முன்‌ வைக்கப்பட்டபோது அதை சத்தியம்‌ 
என்று மக்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டு, விசுவாசித்தார்கள்‌; 
(3) விசுவாசித்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்‌ 
பினார்கள்‌; (4) மனம்‌ வருந்திய விசுவாசிகள்‌ இயேசுவை 
கிறிஸ்து என்று தாங்கள்‌ விசுவாசித்ததை குரலெடுத்துக்‌ 
கூறினார்கள்‌; (5) மனம்‌ வருந்திய மற்றும்‌ அறிக்கையிட்ட 
விசுவாசிகள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்தப்‌ 
பட்டார்கள்‌; மற்றும்‌ (6) ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற விசுவாசிகள்‌ 
மற்றவர்களுக்கு சுவிசேஷத்தைப்‌ போதித்தல்‌ என்ற தங்களின்‌ 
பொறுப்பை ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஆத்தும ஆதாயப்பணியில்‌ ஈடுபட்டிருக்க 
வேண்டும்‌, ஆனால்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ பல சபைகளில்‌ 
இப்படிப்பட்ட செயல்பாட்டிற்குப்‌ பெரும்‌ ஆர்வம்‌ காணப்‌ 
படுவதில்லை. கர்த்தருக்கென்று ஊழியம்‌ செய்யாத சபை 
விசுவாசிகளின்‌ மத்தியில்‌ தான்‌ அதிக பட்ச அளவு வேலையற்ற 
நிலை உள்ளது. உள்ளூர்‌ சபைகள்‌ உலகிலேயே மோசமான 














நலப்பணியைக்‌ கொண்டவையாய்‌ உள்ளன; உறுப்பினர்களில்‌ 
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பெரும்பாலோர்‌ அவிக்குரிய நிலையில்‌ சார்ந்திருப்பவர்களாக, 
தங்கள்‌ தோழர்களுக்கு சத்தியத்தைப்‌ போதிப்பதில்‌ ஊக்கம்‌ 
காட்டாதவர்களாக இருக்கின்றார்கள்‌. அண்டை அயலார்‌ 





அல்லது நண்பர்‌ ஆகியோரிடம்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ளச்‌ செலவு எதுவும்‌ ஆவதில்லை, இருப்பினும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ மற்றவர்களின்‌ ஆத்துமாக்களில்‌ முதலீடு 
செய்யத்‌ தவறுகின்றார்கள்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவம்‌ என்ற மேடையில்‌ 
செயல்படாத நடிகர்கள்‌ பலர்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. மூப்பர்கள்‌: 
நீங்கள்‌ ஊழியம்‌ செய்யும்‌ சபையானது அப்‌. 2ல்‌ எருசலேமில்‌ 
இருந்த சபையைப்‌ போல இன்றைய நாட்களில்‌ உலகிலேயே 
ஒரே ஒரு சபையாக இருந்தால்‌ என்ன செய்வீர்கள்‌? பிராந்திய 
சபையானது தற்சமயம்‌ செயல்படும்‌ சுவிசேஷ ஊழியத்தை 
மட்டும்‌ தொடர்ந்தால்‌ உலகில்‌ எத்தனை பேர்‌ கிறிஸ்துவைப்‌ 
பற்றிக்‌ கேள்விப்படுவார்கள்‌? உங்களைப்‌ போலவே சபையில்‌ 
உள்ள ஒவ்வொருவரும்‌ ஆத்தும ஆதாயம்‌ செய்பவர்களாய்‌ 
இருந்தால்‌ எப்படியிருக்கும்‌? இந்த ஆண்டில்‌ கிறிஸ்துவுக்‌ 
கென்று எத்தனை ஆத்துமாக்கள்‌ ஆதாயம்‌ செய்யப்‌ 
படுவார்கள்‌? 

பிரசங்கியார்கள்‌: ஆத்தும ஆதாயத்தில்‌ உங்களின்‌ 
பதிவேட்டைச்‌ சபையின்‌ பன்னிரெண்டு உறுப்பினர்கள்‌ 
அப்படியே பின்பற்றினால்‌, அடுத்த ஆறு மாதங்களில்‌ கிறிஸ்து 
வுக்குள்‌ ஞானஸ்நானங்கள்‌ ஏராளமாய்‌ இருக்குமா? 

உதவிக்காரர்கள்‌: பிராந்திய சபைக்கு இந்த ஆண்டில்‌ 
உங்களால்‌ நிறைவேற்றப்பட்ட பொறுப்புகள்‌ எல்லாவற்றை 











யும்‌ நீங்கள்‌ அட்டவணைப்படுத்தினால்‌, நேரடியாகவோ 
அல்லது மறைமுகமாகவோ உங்கள்‌ செயல்பாடுகளினால்‌ 
சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்‌ கொண்டதாகக்‌ கணக்கிடப்படும்‌ 
ஆத்துமாக்களின்‌ எண்ணிக்கை எவ்வளவாயிருக்கும்‌? 
சபைகளின்‌ உறுப்பினர்கள்‌: உங்களின்‌ அவிக்குரிய வெப்ப 
நிலைமானியில்‌ நீங்கள்‌ “அன்பு மற்றும்‌ அக்கறை என்ற வெப்ப 
நிலையை எடுத்துக்‌ கொள்ள விரும்புவீர்களா? கடந்த 
ஆண்டில்‌ இழந்துபோகப்பட்ட ஆத்துமாக்களைப்‌ பற்றி நீங்கள்‌ 
அக்கறை கொண்டு, அவர்களில்‌ எவருக்காவது சுவிசேஷத்தைப்‌ 
போதிப்பதில்‌ ஈடுபட்டீர்களா? இருக்கையில்‌ அமர்ந்துள்ள, 
மந்தமான, கூட்டத்தில்‌ ஒரு பார்வையாளரான உறுப்பினராக 
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மட்டுமே நீங்கள்‌ இருந்தீர்களா? கர்த்தருடைய ஆதாயத்திற்‌ 
கென்று நீங்கள்‌ எதுவுமே செய்யாமல்‌, உங்கள்‌ சகோதரர்‌ 
களுடன்‌ ஐக்கியம்‌ என்ற ஆதாயத்தைப்‌ பெற்றீர்களா? 

சபைகள்‌: நீங்கள்‌ “எருசலேமை” (உங்கள்‌ சொந்த சமூகம்‌, 
நகரம்‌, மாநிலம்‌, நாடு அல்லது பகுதியை) கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய 
போதகத்தினால்‌ “நிரப்பினீர்களா?”” (அப்‌. 5:28). ஆதிக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ அவ்விதம்‌ செய்ததாக நடபடிகள்‌ பதிவு 
செய்துள்ளது. நீங்கள்‌ வசனத்தைப்‌ பரப்பாதிருந்தால்‌, ஏன்‌ 
அசைச்‌ செய்யக்‌ கூடாது? 

பல சபைகள்‌, தாங்கள்‌ மட்டுமே “வசனத்தை உறுதியாய்ப்‌ 
பற்றிக்கொண்டு” இருப்பதிலும்‌ “விசுவாசத்தின்‌ முகப்பாய்‌” 
இருப்பதிலும்‌ செளகரியமாக உணர்ந்து கொள்கின்றன. இந்த 
சபைகள்‌ எப்பொழுதாவது, நடபடிகளின்‌ செய்தியைக்‌ 
கவனித்துப்‌ பார்த்து, இயேசுவுக்காய்‌ “ஊழியம்‌ செய்யும்‌ 
முகப்புக்களாய்‌” அகுமா? 

“சபை ஊழியம்‌” என்றால்‌ ஆராதனை மற்றும்‌ வேத 
வகுப்புகள்‌ ஆகியவற்றில்‌ கலந்து கொள்ளுதல்‌ மட்டுமே என்று 
நினைத்து பல மக்கள்‌ முட்டாளாக்கப்படுகின்றார்கள்‌. 
ஆண்கள்‌ மற்றும்‌ பெண்களில்‌ பலர்‌, தாங்கள்‌ ஒரு வகுப்பிற்குப்‌ 
போதித்தால்‌ அல்லது சபை கூடுதலில்‌ தாங்கள்‌ ஏதாவது ஒரு 
வகையில்‌ உதவி செய்வதில்‌ ஈடுபட்டால்‌ தங்களின்‌ சபை 
ஊழியம்‌ நிறைவேறியதாக நம்புகின்றார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட 
செயலானவை நிச்சயமாகவே நல்லதும்‌ தகுதியானதுமாய்‌ 
இருந்தாலும்‌, இது சபையின்‌ முக்கியமான ஊழியத்தை 
நிறைவேற்றுவதில்லை. ஒன்று கூடி ஆராதிக்க மட்டுமே சபை 
யானது வடிவமைக்கப்படவில்லை; சபையானது அன்புக்கும்‌ 
நற்கிரியைக்கும்‌ ஏவப்படும்படி கூண்டப்படும்படி)யாகவே 
வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளது (எபி. 10:24, 25). “சத்தியத்திற்குத்‌ 
தூணும்‌ ஆதாரமுமாய்‌” இருப்பது (1 தீமோ. 3:15) என்பதை 
அர்த்தப்படுத்துவதெதுவோ அதை சபையானது நிறைவேற்ற 
வேண்டியதாய்‌ இருக்கின்றது. மிக அதிகமான சபைகள்‌ 
“சத்தியத்தின்‌ தலையணைகளாம்‌” உள்ளன; அதாவது வேலை 
யில்‌ அவை தூங்குகின்றன. உலக முழுவதிலும்‌ சத்தியத்தைப்‌ 
பரப்புவதில்‌ அவைகள்‌ முக்கிய “பலத்தின்‌ தரண்களாம்‌” இருக்க 
வேண்டியுள்ளது. 

ஒரு நபர்‌, சரியாய்‌ காலம்‌ காட்டாத கடியாரம்‌ ஒன்றை 
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வாங்கினால்‌, என்ன நடக்கும்‌? சாதாரணமாக, அந்த நபார்‌ 
அக்கடி காரம்‌ வாங்கப்பட்டகன்‌ - சரியாய்க்‌ காலம்‌ காட்டுதல்‌ 
என்ற - நோக்கத்தை நிறைவேற்றுவதற்கு அதைச்‌ சரி செய்ய 
முடியுமா என்று பார்ப்பார்‌. மறுபடி மறுபடி சரி செய்தும்‌ கூட, 
அக்கடிகாரம்‌ சரியாய்‌ நேரம்‌ காட்டாதிருந்தால்‌, அது 
தூக்கியெறியப்பட வேண்டியதுதான்‌. 

என்றால்‌, ஊழியம்‌ செய்யாத சபைகளைக்‌ குறித்து தேவன்‌ 
என்ன செய்வாரென்று ஒருவர்‌ யூகிக்கிறார்‌? தவறான 
கடிகாரமாய்‌ நாம்‌ இருந்தால்‌ அவர்‌ நம்மேல்‌ பிரியமாய்‌ 
இருப்பாரா? ஒரு சபையானது அது இருக்கும்‌ சொந்த 
சமூகத்தில்‌ செயல்‌ விளைவை ஏற்படுத்தவில்லையென்றால்‌, 
அதைத்‌ தேவன்‌ நியாயத்தர்ப்பின்‌ நாளில்‌ தூக்கியெறிந்து விட 
வேண்டியதாய்‌ இருக்கும்‌. சபைகளுக்குக்‌ குழுக்கள்‌ என்ற 
வகையில்‌ பொறுப்பு ஒப்புவிக்கப்பட்டுள்ளது என்பதை ஒருவர்‌ 
உணர வேண்டும்‌ - எடுத்துக்காட்டாக ஆசியாவில்‌ இருந்த ஏழு 
சபைகளுக்கும்‌ வெளி. 1 முதல்‌ 3 வரை கர்த்தர்‌ அறிவுறுத்தினார்‌. 

எந்த ஒரு சபைக்கும்‌ கர்த்தர்‌ கொடுத்துள்ள வேறு முக்கிய 
ஊழியம்‌ என்ன? நமது உள்ளூர்‌ சமூகங்களில்‌ நாம்‌ ஏற்படுத்தும்‌ 
செயல்‌ விளைவு குறித்த நமது வெப்ப நிலையை 
(உற்சாகத்தை)க்‌ கவனிப்பதற்கும்‌, உலகில்‌ செய்யும்‌ சுவிசேஷ 
ஊழியத்தில்‌ நாம்‌ எவ்விதம்‌ உதவப்‌ போகின்றோம்‌ என்பதைக்‌ 
கவனிப்பதற்கும்‌ இதுவே நேரமாகும்‌. 

எந்த ஒரு சபையிலும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஒரு ஆத்துமாவை 
ஞானஸ்நானப்படுத்துவதற்கு எத்தனை உறுப்பினர்கள்‌ 
(முயற்சி செய்வது) தேவை என்பதை நிதானித்துக்‌ கவனிப்ப 
தற்கான நேரம்‌ இதுவேயாகும்‌. கடந்த ஐம்பது ஆண்டுகளில்‌, 
சபைகளில்‌ வழக்கமாக இது 10 சதவிதெமாகவே இருந்துள்ளது; 
அதாவது, எந்த ஒரு ஆண்டிலும்‌ சபையானது அதன்‌ உறுப்பினர்‌ 
களின்‌ எண்ணிக்கையில்‌ 10 சகவிகித அளவே (புதிதாய்‌) 
நபர்களை ஞானஸ்நானப்படுத்த முடிந்துள்ளது. (எடுத்துக்‌ 
காட்டாக, அமெரிக்காவில்‌ 300 உறுப்பினர்களைக்‌ கொண்ட 
ஒரு சபையானது வழக்கமாய்‌ ஒரு ஆண்டில்‌ ஏறக்குறைய 30 
போர்களுக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்துள்ளது.) இருந்தாலும்‌, 
வழக்கமாய்‌ சபைக்கு வரும்‌ பிள்ளைகள்‌ ஞானஸ்நானப்‌ 
படுத்தப்படும்‌ வயதை அடைவதினால்‌ இந்த 10 சதவிகித 
வளர்ச்சி என்பது சமுதாயத்தில்‌ உள்ள தவறுகளையும்‌ 
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பாவங்களையும்‌ விட்டுவிட்டு, கிறிஸ்துவுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்த 
தினால்‌ ஏற்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்பது அவசியமல்ல 
வென்றாகின்றது. சபையின்‌ குடும்பங்களில்‌ உள்ள பிள்ளை 
களுக்கு போதித்தல்‌ என்பது நிச்சயமாகவே பாராட்டப்பா 
வேண்டியதாகும்‌, ஆனால்‌ இப்படிப்பட்ட குறைந்த வளர்ச்சி 
விகிதமானது சோம்பலான ஊழியத்தின்‌ வருத்தமான வரலாற்‌ 
றையே கூறுகின்றது. இந்த சபைகள்‌ தங்கள்‌ திறமைகளைப்‌ 
புதைத்துக்‌ கொண்டு, கர்த்தருக்காக வெளியே அடியெடுத்து 
வைத்து தைரியமாயிருப்பதில்‌ பயந்திருக்கின்றன. 

அமெரிக்காவில்‌ உள்ள பெரும்பான்மையான சபைகள்‌ 
உள்ளூர்‌ சமுதாயத்தில்‌ “புறம்பே” இருப்பவர்களுக்குத்‌ தாங்கள்‌ 
போதித்து ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்த ஊழியத்தின்‌ விளைவை 
மிகச்‌ சரியாகப்‌ பட்டியலிட்டுப்‌ பார்த்தால்‌ அதிர்ச்சியடையக்‌ 
கூடும்‌. ஆகையால்‌, ஒரு ஆண்டில்‌ நூறு ஞானஸ்நானங்கள்‌ 
கொடுத்தோம்‌ என்று அறிக்கை தரும்‌ சபைகள்‌ கூட, 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றவர்களில்‌ எத்தனை பேர்‌ அவர்களின்‌ 
சொந்தப்‌ பிள்ளைகள்‌ என்பதை ஆய்வு செய்தால்‌ சங்கடமடை 
யலாம்‌. அவர்கள்‌ 10 சதவிகித வளர்ச்சி விகிதத்தைக்‌ காத்திருந்‌ 
தால்‌ கூட அது எத்தனை ஞானஸ்நானங்களாய்‌ இருக்கும்‌ 
என்று எண்ணிப்‌ பாருங்கள்‌! 











முடிவுரை 

நடபடிகள்‌ என்பது செயல்பாட்டிற்கான தேவனின்‌ 
அழைப்பாகும்‌. முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
எவ்விதம்‌ பதில்செயல்‌ செய்தார்கள்‌ என்பதை அது பதிவு 
செய்துள்ளது, ஆனால்‌ அது ஓவ்வொரு சீஷரும்‌ செயல்படு 
வதற்குக்‌ காலமற்ற அழைப்பாகவும்‌ இருக்கின்றது. 

தேவனுக்கு தைரியமும்‌ கற்பனை உணர்வும்‌ கொண்ட 
மக்கள்‌ தேவை. உறுதிப்பாடு, நிலைப்பாடு மற்றும்‌ தைரியம்‌ 
கொண்ட மக்கள்‌ அவருக்குத்‌ தேவை. உலகத்தினால்‌ தடம்‌ 
மாற்றமடையாத சீஷார்களே கர்த்தருக்குத்‌ தேவை. ஆவிக்‌ 
குரியவைகளுக்கு முன்னுரிமை அளிப்பவர்களே இயேசுவுக்குத்‌ 
தேவை. பரலோகக்கைக்‌ தங்களின்‌ சிந்தனையின்‌ மையமாய்க்‌ 
கொண்ட மக்களே அவருக்குத்‌ தேவை. 

நடபடிகள்‌ என்பது ஒளிமிக்கதொரு கலங்கரை விளக்க 
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மாக, முதல்‌ நூற்றாண்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ சக்கி, செயல்பாடு, 
ஊக்கம்‌, விடாமுயற்சி மற்றும்‌ தைரியம்‌ ஆகியவற்றின்‌ ஒளி 
வீசும்‌ நினைவாக உள்ளது. இந்தப்‌ புத்தகமானது இயேசு 
இப்பூமியில்‌ இருந்திருந்தால்‌ என்ன செய்திருப்பார்‌ - அவர்‌ 
இப்பூமியில்‌ இருந்தபோது, கவனிக்கும்‌ யாவருக்கும்‌ நம்பிக்கை 
மற்றும்‌ இரட்சிப்பைக்‌ கொண்டு வருதல்‌ என்பகைச்‌ செய்தது 
போலவே செய்திருப்பார்‌ - என்பகைக்‌ காட்டுகின்றது. இயேசு 
“தேவனுடைய வலது பாரிசத்திற்கு உயர்த்தப்பட்டுள்ள”” 
(அப்‌. 2:33) இவ்வேளையில்‌ தமது சித்தத்தைத்‌ தம்மைப்‌ 
பின்பற்றுபவர்கள்‌ நிறைவேற்ற வேண்டும்‌ என்று எதிர்பார்க்‌ 
கின்றார்‌. ஒவ்வொரு நூற்றாண்டிலும்‌, சபையார்‌, ஊழியம்‌ 
செய்யும்‌ ஆத்தும ஆதாயக்காரர்களாயிருந்து, தமது சுவிசேஷ 
மாகிய கிருபையின்‌ நற்செய்தியை ஒவ்வொரு நூற்றாண்டிலும்‌ 
ஒவ்வொரு நபருக்கும்‌ பரப்புவது அவசியம்‌ என்பதால்‌ 








சபையாரை அவர்‌ நம்பியிருக்கின்றார்‌. 

கிறிஸ்து பரத்துக்கேறுவதற்கு முன்‌ தமது சீஷர்களுக்குத்‌ 
குந்த பிரதான கட்டளையின்‌ (மத்‌. 28:18-20; மாற்‌. 16:15, 16; 
லூக்‌. 24:44-47) விளைவுகளை நடபடிகள்‌ பதிவு செய்துள்ளது. 
ஆகையால்‌, எந்தவொரு சந்ததியிலும்‌ மக்கள்‌ இப்புத்தகத்தை 
வாசிக்கும்‌ பொழுது, என்ன செய்திருக்க வேண்டும்‌ என்று 
இயேசு விரும்புகின்றார்‌ என்பதை முடிவு செய்வது சுலப 
மாகும்‌. என்ன செய்வது என்பதை அறிவது கடினமல்ல: 
போங்கள்‌, போதியுங்கள்‌ மற்றும்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌. எங்கு 
போவுது என்பதை அறிவதும்‌ கடினமல்ல: சகல ஜாதிகளிடத்‌ 
திலும்‌. என்ன போகிப்பது என்பதை அறிவதும்‌ கடினமல்ல: 
மனந்திரும்புதல்‌ மற்றும்‌ பாவமன்னிப்புக்கான சுவிசேஷம்‌. 
யாரைச்‌ தொடர்பு கொள்வது என்பதை அறிவதும்‌ கடினமல்ல: 
சர்வ சிருஷ்டிக்கும்‌. விசுவாசிகள்‌ என்ன செய்வதற்கு உதவ 
வேண்டும்‌ என்பதை அறிவதும்‌ கடினமல்ல: கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானப்படுத்தப்படுதல்‌. மனம்‌ மாறி ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றவர்கள்‌ என்ன செய்வதற்கு உதவ வேண்டும்‌ என்பதை 
அறிவதும்‌ கடினமல்ல: இயேசு கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ 
கடைப்பிடித்தல்‌. 

நடபடிகளின்‌ தெளிவான சேெய்திக்குக்‌ கீழ்ப்படிவோம்‌: 
அது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ உள்ள ஒவ்வொரு நபரும்‌ செயல்படு 
வதற்கான ஒரு அழைப்பாகும்‌. 
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மீ! கெளிவாக 
உணரப்பட்டது 


குழப்புவிக்கும்‌ பல தீர்க்கதரிசனங்களுக்கு நடபடிகள்‌ 
விடையளிக்கின்றது. இந்தப்‌ புத்தகமானது வேதாகமத்தில்‌ 
இருந்து நீக்கப்படுமென்றால்‌, பழைய ஏற்பாட்டிற்கு மிகச்‌ 
சிறிய அளவே அர்த்தம்‌ இருக்கும்‌, ஏனென்றால்‌ ஆதியில்‌ 
ஏற்படுத்தப்பட்ட அநேக முன்னுரைத்தல்கள்‌ அறியப்படாம 
லும்‌ நிறைவேற்றப்படாமலும்‌ விடப்பட்டிருக்கும்‌! புதிய 
ஏற்பாட்டிற்கும்‌ இது உண்மையாகவே உள்ளது, ஏனென்றால்‌ 
நடபடியில்‌ நடந்ததைப்‌ பற்றி அறிந்து கொள்ளாத வரையிலும்‌ 
நடபடிகளைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ பல போதனைகள்‌ சிறிதளவு 
அர்த்தமுள்ளதாகவே இருந்திருக்கும்‌. 

தேவனுடைய இரட்சிப்பின்‌ மாபெரும்‌ திட்டமானது 
நடபடிகளில்‌ மையம்‌ கொண்டுள்ளது. இப்புத்தகத்திற்கு 
முன்புள்ள ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ இப்புத்தகத்தில்‌ உள்ள 
நிகழ்ச்சிகளைச்‌ சுட்டிக்காட்டுவதாகவே உள்ளன; இப்புத்தகத்‌ 
இற்குப்‌ பின்புள்ள ஒவ்வொரு விஷயமும்‌ நடபடிகளில்‌ 
பதியப்பட்டுள்ள நிகழ்ச்சிகளை நிச்சயப்படுத்துபவையாகவே 
உள்ளன. வேதாகமம்‌ முழுவதிலும்‌ காணப்படுகின்ற 
விரைவுணர்வு, முழுமை மற்றும்‌ ஒருமைப்பாடு ஆகியவை 
நடபடிகளை ஒருவர்‌ ஜீரணிக்கும்‌ பொழுதுதான்‌ உணரப்‌ 
படுகின்றது. இந்தப்‌ புத்தகம்‌ இல்லையென்றால்‌ ஒரு புதிரான 
வெற்றிடமே எஞ்சியிருக்கும்‌. 

















ஒரு தொடக்கமாக நடபடிகள்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ புத்தகமான ஆதியாகமத்தைப்‌ 
போலவே நடபடிகளும்‌ தொடக்கங்களின்‌ புத்தகமாக உள்ளது. 
உண்மையில்‌, அப்‌. 2ன்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ நடந்து பத்து ஆண்டு 
களுக்குப்‌ பின்னதாக பேதுரு அந்த நிகழ்ச்சிகளை “ஆதியிலே” 
என்று குறிப்பிட்டார்‌ (அப்‌. 11:12). இயேசுவின்‌ வரலாறு 
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பற்றிய நான்கு குறிப்பேடுகளுடன்‌ (சுவிசேஷங்களுடன்‌) புதிய 
ஏற்பாடு தொடங்கினாலும்‌, வேதாகமத்தை வினயமாகக்‌ 
கற்கும்‌ மாணவர்கள்‌ நடபடிகளில்தான்‌ திகைப்பூட்டும்‌ 
தொடக்கங்கள்‌ உள்ளன என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்வது 
சரியானதும்‌, பொருத்தமானதும்‌ ஆகும்‌. (இயேசுவின்‌ வாழ்வில்‌ 
அவரது சிலுவை மரணம்‌ வரையிலும்‌ நடந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ 
யாவும்‌ உண்மையில்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ இருந்த 
கால கட்டத்தில்‌ நடந்தவையாகும்‌, ஆகையால்‌ அவைகள்‌ 
பழைய ஏற்பாட்டுக்‌ காலங்களின்‌ ஒரு பகுதியாகும்‌.) 

பெந்தெகொஸ்தே நாளின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ (அப்‌. 2) 
சுவிசேஷத்தை அதன்‌ முழுமையுடன்‌ பிரசங்கிப்பதின்‌ 
தொடக்கத்தை உள்ளடக்கியுள்ளன. விசுவாசித்தவர்கள்‌ 
மனந்திரும்பி, இயேசுவே கிறிஸ்து என்னும்‌ அதிகாரத்தில்‌, 
“இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திலே” (அப்‌. 2:38) ஞானஸ்நானம்‌ 
பெறும்படி அழைக்கப்பட்டனர்‌. அது கிறிஸ்துவுடன்‌ ஒரு 
விசேஷித்த வழியில்‌ இணைக்கப்பட்ட அழைக்கப்பட்ட 
மக்களின்‌ கூட்டமாகிய சபையின்‌ தொடக்க காலமாய்‌ 
இருந்தது. சபை என்ற தேவனுடைய ஆலயத்திற்கு (1 கொரி. 
3:16) ஜீவனைக்‌ கொடுக்கவும்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ 
ஊழியத்தைச்‌ செய்வதற்கு வல்லமையளிக்கவும்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ தேற்றரவாளனாகத்‌ தம்முடைய விசேஷித்த 
ஊழியத்கைச்‌ செய்யத்‌ தொடங்கிய நேரம்‌ அதுவேயாகும்‌. 
உலகளாவிய ஊழியத்தின்‌ தொடக்க நாளாக இந்தநாள்‌ 
குறிக்கப்பட்டது, ஏனென்றால்‌ இப்படிப்பட்ட தொரு 
ஐக்கியத்தில்‌ அங்கம்‌ வகிக்கும்படி எல்லா மக்களையும்‌ தேவனு 
டைய ஜனங்கள்‌ இதற்கு முன்‌ உற்சாகப்படுத்தும்படியாக ஒரு 
பொழுதும்‌ தூண்டப்பட்டதில்லை. பழைய ஏற்பாட்டிற்கு 
ஆதியாகமம்‌ எப்படியோ, அப்படியே புதிய ஏற்பாட்டிற்கு 
நடபடிகள்‌ உள்ளது. 

நடபடிகளானது உடனடியாக மற்றும்‌ குறிப்பிடத்தக்க 
“இரண்டை” வெளிக்காட்டுகின்றது. இந்தப்‌ புத்தகமே இரு 
பெரும்‌ பிரிவுகளால்‌ ஆனதாகும்‌: அதிகாரங்கள்‌ 1 முதல்‌ 12 
வரை மற்றும்‌ அதிகாரங்கள்‌ 13 முதல்‌ 28 வரை ஊழியத்தின்‌ 
நிகழ்ச்சிகளை தலைசிறந்த இரு மனிதர்கள்‌ வழிநடத்‌ 
தினார்கள்‌: பேதுரு மற்றும்‌ பவுல்‌. சுவிசேஷ ஊழியத்தின்‌ 
நிகழ்ச்சிகள்‌ இரண்டு தலைசிறந்த நகரங்களில்‌ இருந்து 
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இயக்குவிக்கப்பட்டன: எருசலேம்‌ மற்றும்‌ சீரியாவின்‌ அந்தி 
யோகியா. இயேசுவானவர்‌ மோசேயின்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை நிறைவேற்றி, “சுயாதனப்‌ பிரமாணமாகிய 
பூரணப்‌ பிரமாணத்தை” (லூக்‌. 24:44, 45; யாக்‌. 1:25) 
நிலைநாட்டுகையில்‌ வரலாற்றுப்‌ பதிவேடுகளில்‌ இரு பெரும்‌ 
மார்க்கங்களான யூதத்துவமும்‌, கிறிஸ்தவமும்‌ காண்பிக்கப்‌ 
படுகின்றன. இவ்விரு அமைப்புகளையும்‌ இவைகளில்‌ 
ஒன்றுக்கொன்றுடனான தொடர்புகளையும்‌ புரிந்து கொள்வ 
தென்பது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ தேவனுடைய நித்திய நோக்கத்தை 
உணர்வதற்கு அவசியமாகும்‌. 


ஒரு நிறைவேற்றமாக நடபடிகள்‌ 

ஸ்திரீயின்‌ வித்து சாத்தானின்‌ தலையை நசுக்கும்‌ என்று 
ஆகாம்‌ மற்றும்‌ ஏவாளின்‌ முன்னிலையில்‌ சாத்தானிடத்தில்‌ 
தேவனால்‌ கூறப்பட்டது (ஆதி. 3:15). ஆயிரக்கணக்கான 
ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்‌ இயேசுவானவர்‌ “கிறிஸ்து” என்ற 
அபிஷேகிக்கப்பட்ட அரசரானபோது (அப்‌. 2:36) இந்தத்‌ 
தீர்க்கதரிசனம்‌ நிறைவேற்றப்பட்டது. இயேசு மரித்தோரி 
லிருந்து உயிர்த்தெழுந்ததினால்‌, தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று 
நிரூபிக்கப்பட்டதால்‌ (ரோமர்‌ 1:5) அவர்‌ (இயேசு) கிறிஸ்துவாக 
முடிந்தது என்று அப்‌. 2:32, 36ல்‌ பேதுரு பிரசங்கித்தார்‌. அவரது 
உயிர்த்தெழுதலின்‌ விளைவாக அவரைப்‌ பின்பற்றுகின்ற 
யாவருக்கும்‌ வெற்றியானது உறுதியாயிற்று/ பின்‌ நிகழ்‌ 
வாயிற்று (1 கொரி. 15:57). இந்தப்‌ பூமிக்கு வந்ததில்‌, போதிக்க 
வாழ்ந்ததில்‌, இரட்சிக்க இறந்ததில்‌, இயேசு “சிறைப்பட்ட வர்‌ 
களைச்‌ சிறையாக்க” (எபே. 4:8) வழி நடத்தினார்‌. அவர்‌ 
“பிசாசினுடைய கிரியைகளை அழிக்கும்படிக்கே” (1 யோவா. 
3:8) செயல்பட்டார்‌. அவர்‌ சர்ப்பத்தின்‌ தலையை நசுக்கினார்‌! 

மோசே, தம்மைப்‌ போல்‌ ஒரு தீர்க்கதரிசியைத்‌ தேவன்‌ 
எழுப்புவார்‌. அந்த தீர்க்கதரிசியின்‌ வார்த்தைகளுக்கு 
ஒவ்வொருவரும்‌ செவி கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று வாக்களித்‌ 
திருந்தார்‌ (உபா. 18:15-19). அவரே இந்த இயேசு என்று அப்‌. 
3:18-24ல்‌ பேதுரு அறிவித்தார்‌. 

தாவீதின்‌ வம்சா வழியின்‌ மூலமாகவே மீட்பர்‌ வருவார்‌ 
என்று தேவன்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (2 சாமு. 7:12, 13) 
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மற்றும்‌ இயேசு மரித்தோரில்‌ இருந்து உயிர்ப்பிக்கப்பட்‌! 
பொழுது, இந்த வாக்குத்தத்தம்‌ நிறைவேறியதாகப்‌ பேதுரு 
பிரசங்கித்தார்‌ (அப்‌. 2:30-32). தாவீதுக்கு, மேசியா “உன்‌ 
புத்திரரில்‌ ஒருவனாக” (1 நாளா. 17:11, 12) வருவார்‌ என்று 
காலவரிசை தரப்பட்டது, பேதுருவின்‌ பிரசங்கத்திலும்‌ இந்த 
உண்மை அடங்கியிருந்தது (அப்‌. 2:30). 

எல்லா மனிதருக்கும்‌ இரட்சிப்பு கிடைக்கும்‌ “கடைசி 
நாட்களின்‌” மகத்துவம்‌ பற்றி ஏசாயா கூறினார்‌ (ஏசா. 2:1-4). 
“கடைசி நாட்களில்‌” தேவனுடைய ஆவியானவர்‌ தேவனு 
டைய மக்கள்மேல்‌ விசேஷித்த வகையில்‌ வருவார்‌ என்று 
யோவேல்‌ எழுதினார்‌ (யோவே. 2:28). தானியேல்‌ 2:44ல்‌ 
நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ கனவில்‌ தோன்றிய பெரிய சிலையைப்‌ 
பற்றித்‌ தானியேல்‌ விளக்கியுரைக்கையில்‌, தேவனுடைய 
இராஜ்யமானது அந்தச்‌ சிலையினால்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தப்‌ 
பட்ட அரசர்களின்‌ காலமாகிய' “அந்த இராஜாக்களின்‌ 
நாட்களில்‌” தொடங்கும்‌ என்றார்‌. அந்த இராஜ்யமானது 
மிகுந்த வல்லமையுடையதாகவும்‌, நித்தியமானதாகவும்‌ 
(தானி. 2:44) இருக்கும்‌. பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ நடந்ததும்‌, 
அப்‌. 2ன்‌ நிகழ்ச்சிகளுமாயுள்ளவை இந்த முன்னுரைக்தல்கள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ நடந்தேறும்படியானதாகக்‌ கொண்டு 
வந்தது.” 

“தாவீதின்‌ கூடாரம்‌” திரும்பக்‌ கட்டியெழுப்பப்படு 
மென்றும்‌, எல்லா இனங்களும்‌ தேவனுடைய ஓக்கியத்தின்‌ ஒரு 
பகுதியாகும்‌ நாள்‌ வரும்‌ (ஆமோஸ்‌ 9:11, 12) என்றும்‌ ஆமோஸ்‌ 
கூறினார்‌. இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ தாவீதின்‌ மூலம்‌ தேவனின்‌ 
அரசாளுகையையும்‌, முன்னுரைக்கப்பட்ட “கூடாரத்தில்‌” 
தேவனுடைய மக்களாய்‌ ஏறெடுக்கப்படும்‌ ஏற்புடைய 
ஆராதனையையும்‌ குறித்தது. இந்த வாக்குத்தத்தங்கள்‌ 
கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தில்‌ நிறைவேறியிருந்ததாக யாக்கோபு 
கூறினார்‌ (அப்‌. 15:15-18). 

இயேசு தமது சபையைக்‌ கட்டுவதாக வாக்களித்ததுடன்‌, 
பாதாளத்தின்‌ வாசல்கள்‌ அதை மேற்கொள்ளாது என்றும்‌ 
கூறியிருந்தார்‌ (மத்‌. 16:18). நடபடிகளின்றி, நாம்‌ சபை தன்‌ 
செயல்பாட்டைத்‌ தொடங்கியது எப்படி என்பதை ஒரு 
போதும்‌ அறிய முடியாது (அப்‌. 2). இரட்சிக்கப்படுகின்ற 
மக்கள்‌ தேவனுடனான ஐக்கியத்தில்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளப்‌ 
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பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 2:41, 47) மற்றும்‌ அவர்கள்‌ அழைக்கப்‌ 
பட்டவர்களான சபையார்‌ என்று அறியப்பட்டார்கள்‌ 
(அப்‌. 2:11). 

மேலும்‌ இயேசு தமது இராஜ்யம்‌ பெலத்தோடே 
வருமென்றும்‌ (மாற்‌. 9:1), பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வரும்போது 
இந்த பெலம்‌ கொடுக்கப்படும்‌ என்றும்‌ (அப்‌. 1:8) வாக்களித்‌ 
திருந்தார்‌. பெந்தெகொஸ்கே நாளன்று அப்போஸ்தலர்கள்‌ மீது 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இறங்கியபோது அந்த வல்லமை வந்தது 
(அப்‌. 2:1-4). ஆகையால்‌, கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யம்‌ வந்திருக்க 
வேண்டும்‌; அது பூமியில்‌ நிலைநாட்டப்பட்டிருக்க அல்லது 
செயல்படுத்தப்பட்டி ருக்க வேண்டும்‌. 

இயேசு தாம்‌ தம்‌ அப்போஸ்தலா்களை விட்டுச்‌ சென்ற 
பிறகு, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ தேற்றரவாளனாக வருவார்‌ என்று 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்தார்‌ (யோவா. 16:7-13). இந்த 
வாக்குத்தத்தத்தின்படியே அவர்‌ அப்போஸ்கலர்களின்‌ மேல்‌ 
வந்தார்‌ (அப்‌. 2:1-4). 





முடிவுரை 

இரட்சிப்புக்கான தேவனின்‌ மாபெரும்‌ திட்டத்தைப்‌ 
புரிந்து கொள்ள, கிருபையின்‌ சுவிசேஷத்தை மெய்யாக்க, 
நடபடிகள்‌ முக்கிய திறவுகோலாக உள்ளது. பெந்தெகொஸ்தே 
என்ற மாபெரும்‌ நாளுக்கு முன்னதாகக்‌ கூறப்பட்டிருந்த 
முன்னுரைக்கதல்கள்‌ மற்றும்‌ கர்க்கதரிசனங்கள்‌ என்ற மேகங்கள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ நடபடிகளானது தெளிவாக்குகின்றது. 
இந்தப்‌ புத்தகமின்றி நாம்‌, இயேசுவே “நித்தியானந்தமுள்ள 
ஏகசக்கராதிபதியும்‌, ராஜாதி ராஜாவும்‌ கர்த்தாதி கர்த்தாவும்‌” 
(1 தீமோ. 6:15) என்பதை முழுமையாகப்‌ புரிந்து கொள்ள 
முடியாது. 

நடபடிகளானது “சக்கரத்தின்‌ அச்சு” போல்‌ உள்ளது, 
இதைச்‌ சுற்றியே வேதாகமத்தின்‌ மற்ற புத்தகங்கள்‌ யாவும்‌ 
சுழலுகின்றன. இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ உள்ள மாபெரும்‌ சத்தியங்‌ 
களைப்‌ புரிந்து கொள்வது மிகவும்‌ அவசியமாகும்‌! இல்லை 
யென்றால்‌ வெறும்‌ மனிதர்களால்‌ வளர்க்கப்பட்ட, தவறான 
போதனைகளுக்கு ஒருவர்‌ வழி மாறிச்‌ சென்று விடக்கூடும்‌. 
புதிய ஏற்பாட்டு சபையின்‌ ஒரே வரலாரான இதன்‌ எளிமைத்து 
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வத்தைப்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தவறுதல்‌ என்பது நாமகரணக்‌ 
கூட்டங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ உள்ள மாபெரும்‌ தோல்வியா 
யிருக்கலாம்‌. இந்தப்‌ புத்தகத்தை மட்டும்‌ அவர்கள்‌ புரிந்து 
கொண்டிருந்தால்‌, நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ என்பவை 
பாவத்திற்குத்‌ தேவனின்‌ பதில்‌ அல்ல என்பதை அவர்கள்‌ 
அறிந்திருக்க முடியும்‌. 

பாவத்தை நீக்க தேவன்‌ எதை வடிவமைத்தார்‌ என்பதை 
அவரே இப்புத்தகத்தில்‌ நமக்குக்‌ கூறியிருக்கின்றார்‌. கிறிஸ்து 
வின்‌ ஆவிக்குரிய சரீரமாகிய சபையில்‌ மட்டுமே நித்தியத்‌ 
திற்கான இரட்சிப்பின்‌ கீர்வு காணப்படுகின்றது என்று கிறிஸ்து 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்துள்ளார்‌ (எபே. 1:22, 23; 5:23). அந்த 
சபையானது நாமகரணக்‌ கூட்டமல்ல, நாமகரணக்‌ கூட்டம்‌ 
எதுவும்‌ அந்த சபையல்ல. நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ யாவும்‌ 
மனிதருடைய கண்டு பிடிப்புகளால்‌ விளைந்தவையாகும்‌; 
கர்த்தருடைய சபையோ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ தேவன்‌ கொண்டி 
ருந்த நித்திய திட்டத்தின்‌ விளைவாகும்‌ (எபே. 3:11). முதல்‌ 
நூற்றாண்டில்‌ பல்லாயிரக்கணக்கான மக்கள்‌ இரட்சிப்‌ 
படைந்து பரலோகம்‌ செல்ல முடிந்தது, இது நாமகரணக்‌ 
கூட்டம்‌ எதுவும்‌ தொடங்கும்‌ முன்னாலேயே நடைபெற்றது. 
அதே இரட்சிப்பானது இன்றைக்கும்‌ விசுவாசித்து, கீழ்ப்‌ 
படிந்து, நடபடிகளில்‌ பதியப்பட்டுள்ளபடியாக கிறிஸ்தவார்‌ 
களின்‌ அதே வழிமுறையில்‌ வாழ்பவர்களால்‌ மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
அநுபவிக்கப்பட முடியும்‌. 

வேதாகமத்தில்‌ உள்ள ஏவப்பட்ட வேறு எந்தப்‌ புத்தகத்‌ 
தைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நடபடிகள்‌ அதிக முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்த 
தல்ல, இருந்தாலும்‌, மற்ற அறுபத்தி ஐந்து புத்தகங்களையும்‌ 
புரிந்து கொள்வதற்கு இதுவே திறவுகோலாக உள்ளது. 
நடபடிகளானது நிச்சயமாகவே கீர்க்கதரிசனத்திற்குப்‌ பதிலாக 
உள்ளது. 














குறிப்புகள்‌ 

'நேபுகாத்நேச்சாரின்‌ கனவில்‌ உலக ரீதியான நான்கு அரசுகள்‌ 
சித்தரிக்கப்பட்டன. அவரது கனவில்‌ வந்த மாபெரும்‌ சிலையானது 
தங்கத்தால்‌ ஆன தலையையும்‌, வெள்ளியால்‌ ஆன மார்பு மற்றும்‌ 
தோள்களையும்‌, வெண்கலத்தால்‌ ஆன வயிறு மற்றும்‌ தொடைகளையும்‌, 
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இரும்பால்‌ ஆன கால்களையும்‌, இரும்பு மற்றும்‌ களிமண்‌ கலந்த பாதங்கள்‌ 
மற்றும்‌ கால்‌ விரல்களையும்‌ கொண்டிருந்தது. பாபிலோனுக்குப்‌ பிறகு, 
வல்லமையான மற்ற மூன்று அரசுகள்‌ வந்தன. ஆகையால்‌, பாபிலோன்‌ 
தங்கத்தாலும்‌, மேதிய - பெர்சிய அரசானது வெள்ளியினாலும்‌, கிரேக்க 
அரசானது வெண்கலத்தினாலும்‌, ரோம அரசானது இரும்பினாலும்‌ 
குறிக்கப்பட்டன. இரும்பு மற்றும்‌ களிமண்ணால்‌ ஆன பாதங்கள்‌ மற்றும்‌ 
கால்‌ விரல்கள்‌ என்பவை வித்தியாசப்பட்ட இராஜ்யங்களாயிராமல்‌, 
நான்காவது அரசின்‌ பாகமாகவே இருந்தன. தானியேல்‌ 2:34ன்‌ சிறு 
கல்லானது அந்தச்‌ சிலைக்கெதிராய்‌ வந்து, இரும்பு மற்றும்‌ களிமண்ணால்‌ 
ஆன அச்சிலையின்‌ பாதத்தில்‌ மோதி அதை முற்றிலுமாய்‌ அழித்துப்‌ 
போட்டது. மனிதர்‌ கைகளால்‌ பெயர்க்கப்படாத அக்கல்லானது பெரிய 
பர்வதமாகி பூமி முழுவதையும்‌ நிரப்பிற்று (தானி. 2:35). 2இந்த முன்னு 
ரைத்தல்களில்‌ நிறைவேறிய சில திறவுகோல்‌ கருத்துக்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
நாமத்தில்‌ போதிக்கப்பட வேண்டிய குறிப்பிட்ட சில உபதேசங்களை மிகத்‌ 
தெளிவாகப்‌ புரிந்து கொள்ள உதவுகின்றன. “கடைசி நாட்களில்‌” (ஏசா. 
2:2; அப்‌. 2:17) என்பது “அந்த இராஜாக்களின்‌ நாட்களிலே” (கானி. 2:44) 
என்பதற்கு ஒத்த பொருளுடையகாய்‌ உள்ளது. “கர்த்தருடைய ஆலயமாகிய 
பர்வதம்‌” (ஏசா. 2:2) என்பது “இராஜ்யம்‌” (கூனி. 7:13, 14), “தாவீதின்‌ 
சிங்காசனம்‌” (அப்‌. 2:30) அல்லது “தாவீதின்‌ கூடாரம்‌” (ஆமோஸ்‌ 9:11) 
என்பதை அர்த்தப்படுத்தவே பயன்படுத்தப்பட்டது. இரட்சிப்பின்‌ 
ஆசீர்வாதங்கள்‌ “எல்லா ஜாதிகளுக்கும்‌” (ஏசா. 2:2) மற்றும்‌ “திரளான ஜனங்‌ 
களுக்கும்‌” (ஏசா. 2:3) உரியதாயிருந்தது. இந்த மாபெரும்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ 
யாவும்‌ “சீயோனில்‌” (யோவே. 2:32) தொடங்க வேண்டியதாயிருந்தது. 
“பர்வதங்களின்‌ கொடு முடி” (ஏசா. 2:2) மற்றும்‌ “எருசலேம்‌” லூக்‌. 24:47) 
ஆகியவை புவியியல்‌ ரீதியில்‌ ஒரே இடத்தைக்‌ குறிப்பிடவே 


பயன்படுத்தப்பட்டன. 
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அற்புதங்கள்‌ 6குவனுடைய 
வசனத்தை 
உறுதீப்பருத்துகீன்றன 


அற்புதங்களைத்‌ தேவன்‌ அதிசயமாய்ப்‌ பயன்படுத்திய 
நிகழ்ச்சிகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌, எவரொருவரும்‌ பாவங்களுக் 
கான மன்னிப்பை அற்புதத்தினால்‌ ஒருபொழுதும்‌ பெற்றிருந்த 
தில்லை! அற்புதங்களை அவ்விதமான வழிமுறையில்‌ தேவன்‌ 
ஒருபொழுதும்‌ பயன்படுத்தியதில்லை. 

தேவனுடைய வசனத்தைக்‌ கவனித்தவர்களின்‌ இருதயத்‌ 
தினுள்‌ அவ்வசனத்தைக்‌ கொண்டு வரவே அற்புதங்கள்‌ சீராகப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டன. அற்புதங்கள்‌ ஒருபோதும்‌ எந்த ஒரு 
நபருடைய இருதயத்தையும்‌ மாற்றவில்லை; தேவனிடமிருந்து 
வந்த சத்தியங்களே இருதயங்களை மாற்றின. வேதாகம 
வரலாறு முழுவதிலும்‌ அற்புதங்கள்‌ சீராகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டிருப்பதை வேதாகம மாணவர்கள்‌ கண்டுணர்ந்திருக்க 
லாம்‌. இதற்கு முரண்பட்ட வகையில்‌, தேவன்‌ மனிதனுடன்‌ 
செயல்பட்ட மாபெரும்‌ மூன்று கால வெளிகளில்‌ (விளக்கிக்‌ 
கூற சுலபமானவைகள்‌) அற்புதங்கள்‌ குறிப்பிட்ட வகையில்‌ 
செயல்‌ புரிந்துள்ளன. 

(1) மோசேயின்‌ காலம்‌ மற்றும்‌ ஊழியத்தில்‌ தேவன்‌ 
பயன்படுத்திய எல்லா அற்புதங்களையும்‌ நினைவு கூருங்கள்‌. 
ஆபிரகாம்‌ தொடங்கி, பயண நாட்கள்‌ மற்றும்‌ யோசுவாவின்‌ 
குலைமையில்‌ கானான்‌ நாட்டை வெற்றி கொள்வது வரை 
யிலும்‌ கூட, இஸ்ரவேல்‌ நாட்டை ஸ்தாபிப்பதில்‌ அற்புதங்கள்‌ 
வழி நடத்தின. இந்த சகாப்தத்தின்போது நடந்த பல 
அற்புதங்கள்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளன. கானான்‌ நாட்டைச்‌ 
சுதந்தரித்தபிறகு அற்புதங்களின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ குறையத்‌ 
தொடங்கின. 

(2) மாபெரும்‌ கீர்க்கதரிசிகளின்‌ காலங்களில்‌ இரண்டாம்‌ 
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முறையாக அற்புதங்கள்‌ பெருகின. எலியா, எலிசா, ஏசாயா, 
தானியேல்‌, எசேக்கியேல்‌ இன்னும்‌ மற்ற கர்க்கதரிசிகளின்‌ 
காலங்களில்‌ தேவன்‌ ஏராளமான அடையாளங்கள்‌ மற்றும்‌ 
அற்புதங்களினால்‌ கிரியை செய்தார்‌. நாட்கள்‌ கடந்த போது 
பழைய ஏற்பாட்டு வரலாற்றின்‌ கடைசிப்‌ பகுதியான 
அடிமைத்தன காலங்களில்‌ அற்புதங்கள்‌ மறுபடியும்‌ மறைந்து 
போயின. 

(3) இயேசு மற்றும்‌ அவரது அப்போஸ்தலர்களின்‌ ஊழிய 
நாட்களில்‌ மூன்றாம்‌ முறையாக அற்புதங்கள்‌, அடையாளங்‌ 
கள்‌ மற்றும்‌ புதுமைகள்‌ ஏராளமான அளவில்‌ நடந்தன. 
இயேசுவின்‌ வாழ்வு மற்றும்‌ ஊழியத்தின்போது அவரே 
வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட மேசியா, தேவகுமாரன்‌ என்று 
நிரூபிப்பதற்கு பல அற்புதங்கள்‌ உதவின. சுவிசேஷமானது 
ரோமராஜ்யம்‌ முழுவதிலும்‌ நடை போடுகையில்‌, மற்றும்‌ 
ஏவப்பட்ட மனிதர்கள்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ புத்தகங்களை 
எழுதுகையில்‌ அற்புதங்கள்‌ மிகக்‌ குறைவாகவே பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டன. உண்மையில்‌, பின்‌ வருடங்களில்‌' எழுதப்பட்ட புதிய 
ஏற்பாட்டுப்‌ புத்தகங்களில்‌ அற்புத நிகழ்ச்சிகள்‌ அல்லது 
அடையாளங்கள்‌ மற்றும்‌ புதுமைகள்‌ பற்றிய உபதேசங்கள்‌ 
அரிதாகவே இருந்தன. 

இம்மூன்று சகாப்தங்களுக்கும்‌ புறம்பே அற்புத நிகழ்ச்சிகள்‌ 
அவ்வப்போது காணப்பட்டன, ஆனால்‌ “அதிகப்‌ பெருக்க 
மான?” அற்புதங்கள்‌ இம்மூன்று காலங்களில்‌ மட்டுமே 
நடந்தன. இக்காலங்களில்‌ தேவன்‌ தமது வசனத்தை உலகிற்கு 
வெளிப்படுத்திக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. சத்தியத்தை உலகிற்கு 
வெளிப்படுத்துதல்‌ என்பதுடன்‌ அற்புதங்களை இணையாக்கு 
குல்‌ என்பது தற்செயலான நிகழ்ச்சியல்ல. தேவன்‌ தமது சத்திய 
வசனங்களை வெளிப்படுத்துகையில்‌ இப்படிப்பட்ட அடையா 
ளங்களினால்‌ அவைகளை உறுதிப்படுத்தினார்‌ என்பதைக்‌ 
காண இன்றைய நாட்களில்‌ வேதாகம மாணவர்கள்‌ ஒரு 
தொலைநோக்குப்‌ பார்வையை பயன்படுத்த முடியும்‌. 
(1) மோசேக்கு நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்பட்டது 
(2) மேசியாவின்‌ மூலம்‌ வரவிருந்த இரட்சிப்பைச்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்ட தீர்க்கதரிசிகளுக்கு மேலும்‌ வெளிப்படுத்துதல்கள்‌ 
தரப்பட்டன (3) இயேசுவும்‌ அவரது அப்போஸ்தலர்களும்‌ 
நிறைவான மற்றும்‌ முழுமையான வெளிப்படுத்துதலான 
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கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தைக்‌ கொண்டு 
வந்தார்கள்‌. இந்தப்‌ பாடமானது, இயேசுவின்‌ ஊழியம்‌ மற்றும்‌ 
அவரது சபையின்‌ தொடக்க நாட்களில்‌ நடந்ததாக புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ள ஏராளமான அற்புதங்‌ 
களில்‌ கவனம்‌ செலுத்தும்‌. 


அற்புதங்களின்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 

இயேசு, ஒரு சிறிய நிலப்பகுதியான பலஸ்தனத்தில்‌ 
மூன்றரை ஆண்டுகள்‌ மட்டுமே போதித்தார்‌. அவர்‌ நாட்டுப்‌ 
புறங்களில்‌ தம்முடன்‌ சுற்றுவதற்கும்‌, எதிர்கால ஊழியத்திற்‌ 
காகத்‌ தமது போதனை மற்றும்‌ பயிற்சியைப்‌ பெறுவதற்கு 
பன்னிரெண்டு மனிதர்களைத்‌ கேர்ந்தெடுத்கார்‌. அவர்களைத்‌ 
குனித்து விட்டு விடுவதில்லையென்றும்‌ அவர்‌ இப்பூமியி 
லிருந்து சென்ற பிறகு அவர்களுக்கு உதவுவதற்காகப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ அல்லது தேற்றரவாளன்‌ என்று அழைக்கப்படும்‌ 
துணையாளரை அனுப்புவதாகவும்‌ அவர்‌ கூறினார்‌ (யோவா. 
14:25, 26). இயேசு இப்பூமியில்‌ இருந்த மூன்றரை ஆண்டு 
(ஊழிய நாட்‌)களில்‌ அவரிடமிருந்து கேள்விப்பட்ட 
எல்லாவற்றையும்‌ நிச்சயமாகவே அவர்கள்‌ முழுமையாக 
நினைவில்‌ வைத்துக்‌ கொள்ள முடியாதிருந்ததால்‌ அவரது 
போதனைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ இவர்‌ அவர்களுக்கு 
நினைப்பூட்டி உதவ வேண்டியிருந்தது. 

தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதலில்‌ எஞ்சியிருந்தவை 
களையும்‌ தேற்றரவாளன்‌ அவர்களுக்குப்‌ போதிக்க வேண்டிய 
தாயிருந்தது. ஆவியானவர்‌ அவர்களுடைய ஆவிக்குரிய 
கல்வியை நிறைவு செய்பவராய்‌ இருந்தார்‌. அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
அறிய வேண்டியிருந்த யாவற்றையும்‌ முதலில்‌ இயேசு 
அவர்களுக்குப்‌ போதிக்கவில்லை (யோவா. 16:4), ஏனென்றால்‌ 
அப்படிப்பட்ட வெளிப்படுத்துதல்‌ எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ 
களால்‌ தாங்கக்‌ கூடாதிருந்தது (யோவா. 16:12). அவர்‌ 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ அறிவு நிலையில்‌, ஆழமாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ள வேண்டியவற்றை அறிமுகப்படுத்த “உருவக 
மொழியை” (யோவா. 16:25) பயன்படுத்தியிருந்தார்‌. 
பின்னால்‌, ஏற்ற காலத்தில்‌ தொடக்க கால சீஷர்களுக்குப்‌ 
போதிக்கத்‌ தேவையான மற்ற உபதேசங்களை ஆவியானவர்‌ 
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தேவனுடைய வசனத்தின்‌ மூலம்‌ அவர்களுக்குக்‌ கொடுத்தார்‌. 

இந்த வாக்குத்தத்தங்களின்‌ வரிசையில்‌, “விசுவாசிக்றெவர்‌ 
களால்‌” (மாற்‌. 16:17) அடையாளங்கள்‌ தொடரும்‌ என்று 
இயேசு கூறினார்‌. கேட்பவர்கள்‌, அவர்களின்‌ போதனைகள்‌ 
தேவனிடத்திலிருந்து வந்தவை என்று நம்பத்‌ தூண்டும்படியாக 
இந்த அடையாளங்கள்‌ உறுதிப்படுத்தின. அசுத்த ஆவிகளைத்‌ 
துரத்துதல்‌, பற்பல பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌, பாம்புகள்‌ மற்றும்‌ 
விஷம்‌ ஆகியவற்றால்‌ பாதிக்கப்படாதிருத்தல்‌ மற்றும்‌ 
நோயாளிகளை அற்புதமாய்க்‌ குணப்படுத்துதல்‌ ஆகியவை 
இந்த அடையாளங்களில்‌ அடங்கியிருந்தன (மாற்‌. 16:17, 18). 

இந்த அற்புதங்கள்‌ எவ்வாறு பயன்படுத்தப்பட்டது 
என்பதை மாற்கு மிகச்‌ சரியாகப்‌ பதிவு செய்திருக்கின்றார்‌ 
என்ற உண்மையை வேதாகம மாணவர்களில்‌ பலர்‌ தவற விட்டு 
விடுகின்றார்கள்‌! தற்காலத்தில்‌ “அற்புதம்‌ செய்யும்‌ ஊழியர்‌ 
கள்‌” உரிமை கோரும்‌ வழியைப்‌ போன்ற ஏதொன்றிலும்‌ அவை 
பயன்படுத்தப்படவில்லை! மாறாக, மாற்கு 16:20ல்‌ இந்த 
அடையாளங்கள்‌ யாவும்‌ தேவனால்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்‌! 
வசனத்தை உறுதிப்படுத்தவே பயன்படுத்தப்பட்டதாகக்‌ 
கூறப்படுகின்றது. 

















அற்புதங்களின்‌ நோக்கம்‌ 


தேவனுடைய வசனத்தை உறுதிப்படுத்த 

நடபடிகளில்‌ குறிப்பாக குறிப்பிட்டபடியாக அப்போஸ்‌ 
தலர்களின்‌ போதக ஊழியத்தை இந்த அடையாளங்கள்‌ 
தொடர்ந்ததினால்‌ அற்புதங்களைக்‌ தேவன்‌ பயன்படுத்தியமை 
பற்றி நாம்‌ ஒரு புரிந்து கொள்ளுதலை அடைய வேண்டியது 
அவசியமாகின்றது. இந்த அற்புதங்கள்‌ பார்ப்பவர்களை வரம்பு 
கடந்த பொழுதுபோக்கில்‌ திகைப்படையச்‌ செய்வதற்‌ 
காகவோ, அவைகளைச்‌ செய்யக்‌ கூடியவர்கள்‌ அகந்தையினால்‌ 
தங்களை உயர்த்துவதற்காகவோ, நிதி அரசுகளுக்காகப்‌ பணம்‌ 
திரட்டுவதற்காகவோ அல்லது வியாதிமாய்‌ இருந்த மக்களின்‌ 
நன்மைக்காக மட்டுமோ பயன்படுத்தப்படவில்லை. 

ஒவ்வொரு நிகழ்ச்சியிலும்‌, இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட 
வல்லமைகளுடன்‌ தேவனிடத்திலிருந்து சத்தியத்தின்‌ வெளிப்‌ 
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பாடு ஒன்றும்‌ இணைந்திருந்தது. கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தினு 
டைய புதிய சத்தியங்களை அப்போஸ்தலர்கள்‌ பெற்று, 
போதிக்கையில்‌ அவர்கள்‌ இயல்பான உலகத்தில்‌ காணப்படு 
வதற்கு மேலான செயல்களைச்‌ செய்தார்கள்‌. இது, அவர்கள்‌ 
தேவனால்‌ அதிகாரம்‌ பெற்றார்கள்‌ என்பதை நிரூபித்தது, 
ஆகையால்‌ அவர்களின்‌ உபதேசம்‌/போதனை தேவனிடத்‌ 
திலிருந்து வந்ததாயிருந்தது. 

இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று விசுவாசிப்‌ 
பதற்காக அடையாளங்கள்‌ நிகழ்த்தப்பட்டன. யோவான்‌ 
தமது புத்தகம்‌ ஏன்‌ எழுதப்பட்டது என்பதைக்‌ கூறினார்‌: 
“நீங்கள்‌ விசுவாசிக்கும்படி யாகவும்‌” (யோவா. 20:30, 31). 
நாசரேத்‌ தூரானாகிய இயேசுவே தேவனுடைய குமாரன்‌ 
என்பதை அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவர்‌ போதிக்காதிருந்து, அற்புதம்‌ 
செய்திருந்தாலும்‌ அதைக்‌ கண்டு ஒருவர்‌ விசுவாசித்திருக்க 
முடியாது. சுவிசேஷ போதனைக்கு அற்புதங்கள்‌ நிரூபணத்‌ 
துணையாக இருந்தன. 

சுவிசேஷத்தின்‌ இந்தப்‌ புதிய வசனமானது முதலில்‌ 
கர்த்தரால்‌ உரைக்கப்பட்டது, பின்பு அப்போஸ்தலார்களால்‌ 
உறுதிப்படுத்தப்பட்டது. இறுதியாக, அடையாளங்களி 
னாலும்‌, அற்புதங்களினாலும்‌ பல விதமான பலத்த செய்கை 
களினாலும்‌, தம்முடைய சித்தத்தின்படி பகிர்ந்து கொடுத்த 
ஆவியின்‌ வரங்களினாலும்‌ தேவன்‌ தாமே இந்த சத்தியங்களை 
உறுதிப்படுத்தினார்‌ (எபி. 2:3, 4) . 











உபதேசங்களின்‌ இசைவைக்‌ காட்ட 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ தேவனால்‌ தங்களுக்கு வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்ட சத்தியங்களை மட்டுமே போதித்ததால்‌ அவர்கள்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌ முரண்படவில்லை. இரண்டு அப்போஸ்‌ 
கலர்கள்‌ அற்புதங்கள்‌ செய்வதற்கு தேவனிடமிருந்து வல்லமை 
பெற்றிருந்தால்‌, அதைத்‌ தொடர்ந்து - தேவனிடமிருந்தே வந்த 
- அவர்களின்‌ போதனையும்‌ முரண்பாடற்றதாய்‌ இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. உண்மையில்‌, அதற்கு முன்பே இயேசு, “இரண்டு 
பேராவது மூன்று பேராவது என்‌ நாமத்தினாலே எங்கே 
கூடியிருக்கின்றார்களோ, அங்கே அவர்கள்‌ நடுவிலே 
இருக்கின்றேன்‌” (மத்‌. 18:20) என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருந்‌ 
தார்‌. இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது சரியாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
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படும்போது, பேதுருவுக்கு மட்டுமே முன்பு வாக்களிக்கப்‌ 
பட்டிருந்த “இராஜ்யத்தின்‌ திறவுகோலை” (மத்‌. 16:19) 
ஒவ்வொரு அப்போஸ்தலரும்‌ பெற்றிருந்தார்‌ என்று காட்டு 
கின்றது. மத்தேயு 18:18ல்‌, “கட்டுவதற்கும்‌ கட்ட விழ்ப்பதற்‌ 
கும்‌” அதிகாரத்தை ஒவ்வொரு அப்போஸ்தலரும்‌ பெறுவார்‌ 
கள்‌ என்று இயேசு சுட்டிக்காட்டினார்‌. இந்த “கட்டுவது மற்றும்‌ 
கட்டவிழ்ப்பது” என்பது பரலோக அரியணையில்‌ ஏற்கனவே 
முடிவு செய்யப்பட்டு, தேவனுடைய சித்தத்தை வெளிப்‌ 
படுத்துவதற்காக அப்போஸ்தலர்களுக்குத்‌ தரப்பட்ட 
அதிகாரத்தைக்‌ குறித்தது. 

உபதேச சத்தியங்களைப்‌ பற்றி அப்போஸ்தலர்கள்‌ சுயமாக 





முடிவுகள்‌ எதையும்‌ மேற்கொள்ளவில்லை; ஏற்கனவே 
பரலோகத்தில்‌ முடிவு செய்யப்பட்டிருந்ததை அவர்கள்‌ 
இப்பூமியில்‌ வெளிப்படுத்தினார்கள்‌. அவர்கள்‌ தங்களின்‌ 
போதனைகளில்‌ இப்படிப்பட்ட வெளிப்படுத்துதல்களைச்‌ 
செய்தபோது, அவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ இசைந்திருந்தார்‌ 
கள்‌. கர்த்தருடைய அற்புதமான வெளிப்படுத்தும்‌ வல்லமை 
அவர்களின்‌ நடுவிலிருந்தது. கர்த்தர்‌ ஒரே விதமான சத்தியங்‌ 
களையே ஒவ்வொருவருக்கும்‌ வெளிப்படுத்தினார்‌. 

“இரண்டு பேராவது மூன்று பேராவது என்‌ நாமத்தினாலே 
.. கூடியிருக்கிறார்களோ” அங்கே அவர்கள்‌ நடுவில்‌ இருப்ப 
தாக இயேசு கூறிய கூற்றானது பெரும்பாலும்‌ தவறாகப்‌ 
பயன்படுத்தப்படுகின்றபடியாக ஆராதனைக்குக்‌ கூடும்‌ 
மக்களைக்‌ குறிப்பதில்லை. இக்கூற்றானது, (ஆவியானவரால்‌ 
கட்டுப்படுத்தப்பட்ட ஊழியம்‌ கொண்ட) அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திலே (அதிகாரத்திலே) ஒன்று கூடி, 
கிறிஸ்துவின்‌ புதிய சுவிசேஷத்தைப்‌ போதித்தல்‌ என்ற 
அவர்களின்‌ ஊழியத்தைச்‌ செய்வதைக்‌ குறிக்கின்றது. 
அவர்களிடையில்‌ அவரது அதிகாரம்‌ இருந்து, அவர்களை 
முரண்பாடற்ற சத்தியத்திற்கு வழி நடத்துவதாயிருந்தது. 

அவர்களின்‌ போதனைகளில்‌ முரண்பாடு இருந்திருந்தால்‌, 
குறைந்தபட்சம்‌ அவர்களில்‌ ஒருவர்‌ தேவன்‌ அவர்களுக்கு 
வெளிப்படுத்தியிருந்ததைப்‌ போதியாமல்‌ இருந்தார்‌ என்று 
அர்த்தமாகியிருக்கும்‌. சத்தியமானது தன்னில்‌ தானே முரண்‌ 
படுவதில்லை. தேவனுடைய வசனமே சத்தியமாய்‌ உள்ளது 
(யோவா. 17:17), மற்றும்‌ சத்தியம்‌ மட்டுமே பரிசுத்தமாக்கும்‌ 
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வல்லமையைப்‌ பெற்றுள்ளது. ஆகையால்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மற்றும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ ஏவப்பட்ட மற்ற எழுத்தாளர்கள்‌ 
ஆகியோரால்‌ போகிக்கப்பட்டவைகளில்‌ முரண்பாட்டை 
ஒருவா்‌ காண முடியாது. 

இன்றைய நாட்களில்‌ அற்புத ஊழியம்‌ செய்யும்‌ வல்லமை 
பெற்றிருப்பதாக உரிமைகோருபவர்கள்‌ தங்கள்‌ உபதேசங்‌ 
களில்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ முரண்படுகின்றார்கள்‌. இது, அவார்‌ 
களில்‌ சிலரோ அல்லது அவர்கள்‌ எல்லாருமோ சத்தியத்தைப்‌ 
போதிப்பதில்லை என்பகைக்‌ காட்டுகின்றது. அவர்களில்‌ சிலர்‌ 
தவறானவர்களாயிருக்கவேண்டும்‌, தவறானவர்கள்‌ அற்புத 
ஊழியம்‌ செய்யும்‌ வல்லமையைத்‌ தேவனிடத்திலிருந்து 
பெற்றிருக்க முடியாது. கள்ள போதகர்களுக்குத்‌ தேவன்‌ 
அற்புதங்கள்‌ செய்யும்‌ வல்லமையைக்‌ கொடுப்பதில்லை. 

இன்றைய நாட்களில்‌ “ஆவியினால்‌ நிறைந்துள்ளதாக” 
உரிமை கோரிக்கொள்பவர்களில்‌ பலர்‌, வேதாகமத்தின்‌ தெளி 
வான போதனைகளுக்கு முரண்படுகின்றார்கள்‌. அவர்களின்‌ 
சில உபதேசங்கள்‌ கர்த்தரின்‌ தெளிவான போதனைகளை 
மீறுகின்றன. தேவன்‌ தமது தெய்வீக வசனத்திற்கு முரண்படும்‌ 
கள்ள போதகர்களுக்கு வல்லமையளிக்க மாட்டார்‌. இன்றைய 











நாட்களில்‌ “அற்புதங்கள்‌ செய்யும்‌ ஊழியர்கள்‌” உண்மையி 
லேயே தேவனிடத்திலிருந்துதான்‌ அந்த அடையாளங்களையும்‌ 
அற்புதங்களையும்‌ செய்கின்றார்களா இல்லையா என்பதை 
அறிவதற்கு ஒரே வழி எதுவென்றால்‌, அவர்களின்‌ போதனை 
களைச்‌ சோதித்துப்‌ பார்ப்பதேயாகும்‌. அவர்களின்‌ போதனை 
கள்‌ வேதாகமத்திலிருந்து வராதிருந்தால்‌, “புத்தகத்தில்‌” 
இல்லாதிருந்தால்‌, அவர்கள்‌ தேவனுடைய வல்லமையினால்‌ 
அற்புதங்களைச்‌ செய்வதில்லை என்றாகின்றது. இது அவ்வளவு 
எளிதாகும்‌. இப்படி உரிமைகோருபவர்கள்‌ செய்பவை 
இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட தாயிருந்தால்‌, அல்லது இயல்பான 
கருத்துக்களில்‌ விளக்கப்பட முடியாதிருந்தால்‌, இந்த நிகழ்ச்சி 
கள்‌ யாவும்‌ சாத்தானிடமிருந்து மட்டுமே வருகின்றன என்ற 
முடிவு மட்டுமே தொடரக்‌ கூடியதாகின்றது (2 தெச. 2:8-10). 
சாத்தான்‌ மட்டுமே “அடையாளங்கள்‌ மற்றும்‌ பொய்யான 
அற்புதங்கள்‌” ஆகியவற்றினால்‌ மக்களை வஞ்சிக்கக்‌ கூடியவ 
னாய்‌ இருக்கின்றான்‌. தேவன்‌ தவறை உறுதிப்படுத்துவதில்லை. 
அது ஆதி முதற்‌ கொண்டு பொய்யனும்‌ பொய்க்குப்‌ பிதாவுமா 
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யிருக்கிற சாத்தானுடைய வேலையாக இருக்கின்றது 
(யோவா. 8:44). 


அவர்கள்‌ போதிப்பதற்கு உதவ 

ஆதி சபைகளில்‌ ஒன்பது வகையான அற்புத வரங்கள்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டன (1 கொரி. 12:8-10). அவைகள்‌: ஞானம்‌, 
அறிவு, விசுவாசம்‌, குணமாக்குதல்‌, அற்புதங்களைச்‌ செய்தல்‌, 
தீர்க்கதரிசனம்‌, ஆவிகளைப்‌ பகுத்தறிதல்‌, பற்பல பாஷை 
களைப்‌ பேசுதல்‌, பாஷைகளுக்கு வியாக்கியானம்‌ பண்ணுதல்‌ 
ஆகியவைகளாகும்‌. இந்த ஒன்பது வரங்களில்‌, ஆறு வரங்கள்‌ 
தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ போதிப்பது என்ற செயலுடன்‌ 
நேரடியான ஈடுபாடுள்ளவை என்பது ஆர்வத்திற்குரியதாகும்‌. 
இப்படிப்பட்ட ஒரு தொடர்பானது கவனிக்கப்படாமல்‌ விடப்‌ 
படக்‌ கூடாது. விசுவாசம்‌, குணமாக்குதல்‌ மற்றும்‌ அற்புதங்கள்‌ 
ஆகியவை மறைமுகமாய்ப்‌ பயன்படுத்தப்‌ பட்டன. ஆனால்‌ 
மற்ற வரங்கள்‌ யாவும்‌ மேசியாவின்‌ அரசாட்சி தொடங்கு 
கையில்‌ தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ போதிப்பதற்கு அவசிய 
மானவைகளாய்‌ இருந்தன. 

(1) “ஞானம்‌” என்பது ஒருவர்‌ தம்‌ அறிந்துள்ள சத்தியங்‌ 
களை வாழ்வின்‌ பல்வேறு சூழ்நிலைகளில்‌ பயன்பாடு செய்யும்‌ 
வல்லமையாகும்‌. 











(2) “அறிவு” என்பது உபதேச சத்தியங்களின்‌ உண்மை 
களை உறுதிப்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌ வல்லமை ஆகும்‌. 

(3) “விசுவாசம்‌” என்பது இயற்கைக்கு அப்பாற்பட்ட 
செயல்களைச்‌ செய்வதற்குப்‌ பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ மக்களுக்‌ 
குக்‌ கொடுத்த வல்லமை என்ற வரம்‌ ஆகும்‌. பிசாசு பிடித்திருந்த 
பையனை இயேசு குணமாக்கும்‌ பொழுதும்‌ (மத்‌. 17:14-21) 
மற்றும்‌ அவர்‌ அத்திமரத்தை சபித்த பொழுதும்‌ (மத்‌. 21:18-21) 
இவ்வகைப்பட்ட விசுவாசத்தைப்‌ பற்றியே பேசினார்‌. இந்த 
“விசுவாசம்‌” என்பது ஒரு அற்புத வரமாக இருந்தது, இது 
வசனத்தை ஒரு நபர்‌ ஏற்கும்‌ பொழுது பெறும்‌ விசுவாசம்‌ அல்ல 
(ரோமர்‌ 10:17). 

(4) “குணமாக்குதல்‌” என்பது இயல்பான உடலில்‌ உள்ள 
வியாதியை மாற்றுவதாகும்‌. 

(5) “அற்புதங்களைச்‌ செய்தல்‌” என்பது மரித்தோரை 
உயிருடன்‌ எழுப்புவதை (அப்‌. 9:36-42) அல்லது சத்தியத்தைப்‌ 
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போதிக்கும்‌ வழியில்‌ (எதிர்த்து) நிற்பவரை குருடாக்குவதைக்‌ 
கூடக்‌ குறிப்பிட முடியும்‌ (அப்‌. 13:8-11). 

(6) “தீர்க்கதரிசனம்‌” என்பது தேவனிடத்திலிருந்து 
சத்தியங்களைப்‌ பெரும்‌ வல்லமையையும்‌ “அவருக்காக” 
அல்லது “அவரின்‌ சார்பாக” பேசுவதையும்‌ குறித்தது. மூல 
கிரேக்க மொழியில்‌ “தீர்க்கதரிசி” என்ற வார்த்தையானது 
“க்காக” (100) மற்றும்‌ “பேசுதல்‌” (௦ 8028) ஆகிய இரு வார்த்தை 
களின்‌ ஒன்றிப்பாக, இவ்விதமாய்‌ தேவனு“க்காகப்‌ பேசுதல்‌” 
என்று அர்த்தப்படுகின்றது. 

(7) “ஆவிகளைப்‌ பகுத்தறிதல்‌” என்பது ஏவுதல்‌ பெற்றுப்‌ 
பேசுகிறேன்‌ என்பவர்‌ உண்மையிலேயே அவ்வாறு தான்‌ 
பேசுகின்றாரா என்று அறியும்படி மக்களுக்குத்‌ தரப்பட்ட 
வரத்தைக்‌ குறித்தது. பகுத்தறிபவர்களுக்கு, ஒருவர்‌ எந்த 
அதிகாரத்தில்‌ - பரிசுத்த ஆவியானவராலா அல்லது சாத்தானிட 
மிருந்து வந்த தீய ஆவியினாலா - பேசினார்‌ என்று அறியும்‌ 
வல்லமை அளிக்கப்பட்டிருந்தது. ஆதி சபையில்‌ அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ இல்லாத வேளையில்‌ இவ்வரம்‌ குறிப்பாகப்‌ பயன்‌ 
பட்டது. போதகர்களை ஆய்வு செய்வதற்கு நிறைவான புதிய 
ஏற்பாடு இல்லாதிருந்த ஆதி சபைகளில்‌ பகுத்தறியக்‌ கூடியவர்‌ 
களாய்‌ ஓவ்வொரு சபையிலும்‌ இருந்த நபார்கள்‌ ஆய்வு 
செய்வதில்‌ பயன்‌ மிக்கவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 

(8) “பற்பல பாஷைகளில்‌ பேசுதல்‌” என்பது அறிந்திராத 
அல்லது கற்றிராத ஆனால்‌ வழக்கத்தில்‌ இருந்த அந்நிய 
பாஷைகளைப்‌ பேசும்‌ அற்புத வரத்தைக்‌ குறித்தது. சபை 
தொடங்கிய வேளையில்‌ இதை அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
செய்தார்கள்‌,/பேசினார்கள்‌ (அப்‌. 2:4). பலஸ்கீனக்கைக்‌ தவிர 
மற்ற நாடுகளில்‌ இந்த மொழிகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டன, 
ஏனெனில்‌ கேட்டவர்கள்‌, “அவரவர்களுடைய ஜென்ம 
பாஷைகளிலே”” (அப்‌. 2:8) அப்போஸ்தலர்கள்‌ பேசக்‌ 
கேட்டார்கள்‌. 

(9) “பாஷைகளுக்கு வியாக்கியானம்‌ கொடுத்தல்‌” என்பது 
கூடியிருக்கும்‌ கூட்டத்தார்‌ இம்மொழிகளைப்‌ புரிந்து 
கொள்ளத்தக்க மொழிகளில்‌ மொழியாக்கம்‌ செய்வதற்கான 
வரம்‌ ஆகும்‌. ஒருவேளை, எபேசுவில்‌ கூடியிருந்த கூட்டத்‌ 
தாரில்‌ பலர்‌ கிரேக்க மொழி மட்டும்‌ பேசுபவர்களாகவும்‌ 








மற்றவர்கள்‌ எபிரெய மொழி மட்டும்‌ பேசுபவர்களாகவும்‌ 
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இருந்திருக்கலாம்‌. பேசுபவர்‌ கிரேக்க மொழியில்‌ பேசினால்‌, 
எபிரெய மொழி மட்டும்‌ அறிந்த அக்கூட்டத்தில்‌ உள்ளவர்‌ 
களின்‌ நன்மைக்காக ஒருவர்‌ அந்த கிரேக்க உரையை எபிரெய 
மொழியில்‌ மொழியாக்கம்‌ செய்திருக்கக்‌ கூடும்‌. 

புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலங்களில்‌ இருந்த 
இவ்வரங்களோ அல்லது அற்புதங்களோ அல்லது இவ்வரங்‌ 
களைப்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டதோ பாவங்களை மன்னித்ததென்று 
ஒருபொழுதும்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை. இவ்வரங்களைப்‌ 
பெற்றிருப்பதென்பது கர்த்தருடைய இராஜ்யத்தில்‌ ஒருவர்‌ 
மறுபடி பிறப்பதற்குக்‌ காரணமாயிற்றென்றும்‌ ஒருபொழுதும்‌ 
குறிப்பிடப்பட வில்லை. இந்த அற்புதங்களையும்‌ அடையாளங்‌ 
களையும்‌ ஏற்ற முறையில்‌ பயன்படுத்துவதென்பது வசனத்‌ 
தைப்‌ போதிப்பதற்கும்‌ அது உண்மையிலேயே தேவனிடத்தி 
லிருந்தே வந்தது என்பதை உறுதிப்படுத்துவதற்கும்தான்‌ 
முக்கிய வலுவைக்‌ கொடுத்தது. 














நடபடிகளில்‌ விளக்கப்பட்டுள்ளபடி 
அற்புதங்களின்‌ நோக்கம்‌ 

நடபடிகள்‌ என்பது அப்போஸ்தலர்களின்‌ ஊழியத்தில்‌ 
தேவன்‌ தம்‌ வசனத்தை எவ்விதம்‌ உறுதிப்படுத்தினார்‌ என்பதன்‌ 
பதிவேடாக இருக்கின்றது. பரிசுத்த ஆவியினால்‌ பலம்‌ 
அடைந்தவர்களாக அப்போஸ்தலர்கள்‌ செயல்படச்‌ சென்றார்‌ 
கள்‌. புதிதாகப்‌ பெற்ற வெளிப்படுத்துதல்களை அவர்கள்‌ 
பிரசங்கிக்கையில்‌, அடையாளங்களையும்‌, புதுமைகளையும்‌ 
மற்றும்‌ அற்புதங்களையும்‌ அவர்கள்‌ கர்த்தராகிய இயேசுவின்‌ 
சார்பாகப்‌ பேசுவதை நிரூபிப்பதற்காகச்‌ செய்தார்கள்‌. 

சுவிசேஷமானது அதன்‌ முழுமைத்‌ தன்மையோடு 
பிரசங்கிக்கப்பட்டு, விசுவாசிகளை மனந்திரும்பி ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ பெறும்படி அழைத்த (அப்‌. 2:4-11, 38, 41) முதல்‌ 
நாளாகிய பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று அப்போஸ்கலர்கள்‌ 
வெளியரங்கமாகவும்‌ தெளிவாகவும்‌ அற்புதங்களைச்‌ செய்தார்‌ 
கள்‌. இந்த வேளையில்‌, அப்போஸ்தலர்கள்‌ மட்டுமே எந்த 
வொரு அற்புதத்தையும்‌ செய்தார்கள்‌ என்று லூக்கா குறிப்‌ 
பிட்டார்‌, ஏனெனில்‌ இவ்வரங்களை மற்றவர்களுக்கும்‌ 
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தரும்படி அவர்கள்‌ அப்பொழுது மற்றவர்களின்‌ மீது கைகளை 
வைத்திருந்ததில்லை. பிறவிச்‌ சப்பாணியொருவரைப்‌ பேதுரு 
குணப்படுத்தியபின்‌ தேவாலயத்தில்‌ இருந்த சாலொமோன்‌ 
மண்டபத்தில்‌ போதிக்க வாய்ப்பைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌ 
(அப்‌. 3:7-10; 4:14). 

பின்னாளில்‌, திரளான கூட்டத்தாரைக்‌ குணமாக்கிய 
நிகழ்ச்சியானது போதிப்பதற்கும்‌, தேவனால்‌ அப்போஸ்தலர்‌ 
களுக்குத்‌ தரப்பட்ட வல்லமைகளை உணருவதற்கும்‌ மேலும்‌ 
ஒரு வாய்ப்பைக்‌ கொண்டு வந்தது (அப்‌. 5:12-16), இந்த 
அற்புதங்கள்‌ சபையில்‌ பலரைக்‌ கொண்டு வந்து சேர்த்தது 
(வ. 14). ஸ்தேவானின்‌ வல்லமை நிறைந்த போதனையானது 
அவர்‌ செய்த அற்புதங்களினால்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டது 
(அப்‌. 6:8). ஏனெனில்‌ அற்புத ஊழியம்‌ செய்யும்‌ வல்லமைகளை 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ அவர்‌ மீது கைகளை வைகத்ததினால்‌ 
கொடுத்திருந்தார்கள்‌ (வ. 6). பிலிப்பின்‌ பிரசங்கத்தைக்‌ 
கேட்டவர்‌, “பிலிப்பு செய்த அதிசயங்களை ஜனங்கள்‌ 
கேள்விப்பட்டுக்‌ கண்டு” (அப்‌. 8:6) பதில்செயல்‌ செய்தார்கள்‌. 

பேதுரு, தொற்காளை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பிய 
பொழுது, “அநேகர்‌ கர்த்தரிடத்தில்‌ விசுவாசமுள்ளவர்களா 
னார்கள்‌” (அப்‌. 9:42). பிற்பாடு, பேதுரு கொர்நேலியுவின்‌ 
வீட்டிற்கு அழைக்கப்பட்டார்‌. அவர்‌ புறஜாதியாரின்‌ இல்லத்‌ 
திற்குச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்பதை இரண்டு அற்புதங்கள்‌ 
அவருக்கு உறுதிப்படுத்தின. வானத்திலிருந்து இறங்னெ ஒரு 
விதமான கூட்டின்‌ தரிசனம்‌ முதலாவது அற்புதமாயிருந்தது. 
இந்தக்‌ கூட்டில்‌ (பெரிய, துப்பட்டி போன்ற பொருளில்‌) 
எல்லா விதமான விலங்குகளும்‌ இருந்தன, பேதுரு அவற்றை 
அடித்துப்‌ புசிக்க வேண்டும்‌ என்று கட்டளையிடப்பட்டார்‌ 
(அப்‌. 10:9-16). இந்தப்‌ புறஜாதியாரின்‌ வேலைக்காரருடன்‌ 
பேதுரு புறப்பட்டுச்‌ செல்ல வேண்டும்‌ என்று பரிசுத்த 
ஆவியானவர்‌ குரல்‌ கொடுத்தது இரண்டாவது அற்புத 
மாயிருந்தது (அப்‌. 10:17-20). இவ்விரு அற்புதங்களும்‌ 
வழக்கத்திற்கு மாறானவைகளாய்‌ இருந்தன, இவைகள்‌ தேவன்‌ 
தம்முடைய சித்தத்தை தம்‌ சொந்த அப்போஸ்தலர்களுக்கு 
உறுதிப்படுத்தப்‌ பயன்பட்டன. வழக்கமாக, அற்புதங்கள்‌ 
எனப்படுபவை போதிக்கப்படாத, இயேசுவில்‌ விசுவாசமில்லா 
தவர்களிடத்தில்‌ தேவனுடைய வசனத்தை உறுதிப்படுத்து 
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வதற்காகவே பயன்பட்டன. 

இந்த நிகழ்ச்சியானது வழக்கமற்ற இன்னொரு அற்புதத்‌ 
தைக்‌ கொண்டு வந்தது; உண்மையில்‌ அது ஒருமுறை மட்டும்‌ 
நடந்த நிகழ்ச்சியாகும்‌. பரிசுத்த ஆவியானவரைக்‌ கொர்நேலியு 
மற்றும்‌ அவரது வீட்டார்‌ ஆகியோருக்கு அனுப்பியதன்‌ மூலம்‌ 
தேவன்‌ தமது விருப்பங்களைப்‌ பேதுருவுக்கும்‌ அவருடன்‌ 
இணைந்து சென்ற ஆறு சகோதரர்களுக்கும்‌ உறுதிப்படுத்‌ 
தினார்‌. ஆவியானவரால்‌ வல்லமை பெற்ற அவர்கள்‌, “பல 
பாஷைகளைப்‌ பேசி தேவனைப்‌ புகழத்‌” (அப்‌. 10:44-46) 
தொடங்கினார்கள்‌. இது அவர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களாகும்‌ 
முன்னதாகவே நடைபெற்றது! அவிசுவாசிகள்‌ - இன்னும்‌ 
கிறிஸ்தவராகாதவர்கள்‌, இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ 
என்று இன்னமும்‌ அறியாதவர்கள்‌ - தேவனால்‌ இவ்விதமாய்ப்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டது திகைப்புக்குரியதாய்‌ இருக்கின்றது! 
ஆனால்‌ இந்த சந்தர்ப்பத்தில்‌ இது அவசியமாயிருந்தது. 
இனமேன்மை பாராட்டுதல்‌ கொண்டிருந்த - பேதுரு உட்பட 
- அந்த யூதர்கள்‌, புறஜாதியாருக்குப்‌ பிரசங்கித்து, அவர்களைக்‌ 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்தி, கிறிஸ்துவுக்குள்ளான 
சகோதரர்கள்‌ என்று அவர்களுடன்‌ ஐக்யெம்‌ கொள்வதை 
சரியானதென்று ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி செய்ய வேண்டியதா 
யிருந்தது. ஆகையால்‌, “வசனத்தை உறுகுப்படுத்துவதற்காக” 
தேவன்‌ இம்முறை தம்‌ சொந்த அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ 
அவிசுவாசிகளிடத்தில்‌ இன்னொரு அற்புதத்தைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌. 

பவுல்‌ தமது முதலாம்‌ ஊழியப்‌ பயணத்‌ தொடக்கத்தில்‌ 
எலிமா என்ற மந்திரவாதி சத்தியத்தைப்‌ பிரசங்கித்தலுக்குத்‌ 
குடை செய்ததினால்‌ அவன்‌ கண்களைக்‌ குருடாக்கினார்‌. 
அப்‌. 13:12, “அப்பொழுது அதிபதி சம்பவித்ததைக்‌ கண்டு, 
கர்த்தருடைய உபதேசத்தைக்‌ குறித்து அதிசயப்பட்டு 
விசுவாசித்தான்‌” என்று கூறுகின்றது. மறுபடியும்‌, ஒரு அற்புத 
மானது தேவனிடத்திலிருந்து வந்த போதனைகளை உறுதிப்‌ 
படுத்தியது. 

பிலிப்பியில்‌ ஒரு இளம்‌ வேலைக்காரியிடமிருந்து குறி 
சொல்லும்‌ சாத்தானுடைய ஆவியைப்‌ பவுல்‌ விரட்டிய 
நிகழ்ச்சியானது அந்த நகரில்‌ ஒரு கலகத்திற்குக்‌ காரணமாயிற்று. 
அவளுடைய எஜமானர்கள்‌ தங்களின்‌ ஆதாயத்திற்கான 
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நம்பிக்கை அற்றுப்‌ போனதைக்‌ கண்ட பொழுது பவுலையும்‌ 
சீலாவையும்‌ அநியாயமாகச்‌ சிறையில்‌ அடைக்கச்‌ செய்தார்கள்‌. 
பவுலும்‌ சீலாவும்‌ சிறையில்‌ அடைக்கப்பட்டிருந்ததால்‌, 
பிற்பாடு அவர்கள்‌ அந்தச்‌ சிறைச்சாலைக்காரருக்கும்‌ 
அவருடைய குடும்பத்திற்கும்‌ போக்கக்கூடிய வாய்ப்பைப்‌ 
பெற்றார்கள்‌ (அப்‌. 16:16-34). அற்புதமாய்‌ நடந்த ஒரு 
பூமியதிர்ச்சியானது சிறைச்சாலையின்‌ கதவுகளைத்‌ திறந்து 
விட்டது; அதைத்‌ தொடர்ந்து நடந்த வினோதமான நிகழ்ச்சி 
கள்‌ பவுலும்‌ சீலாவும்‌, தாம்‌ கவனிக்க வேண்டிய மனிதர்கள்‌ 
என்று சிறைச்சாலைக்காரரை நம்ப வைத்தன. 

பவுல்‌ தமது மூன்றாவது ஊழியப்பயணத்தில்‌, செய்ய 
முடிந்த அற்புதங்களின்‌ காரணமாக, எபேசுவில்‌ போதிக்க 
வியத்தகு வாய்ப்புகளைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. சாத்தானின்‌ கட்டுப்‌ 
பாட்டில்‌ இருந்த அசுத்த ஆவிகள்‌ பல இருந்த போதிலும்‌ 
எண்ணற்ற பதில்செயல்கள்‌ அங்கு நடைபெற்றன 
(அப்‌. 19:11-20). பவுலின்‌ கைகளினால்‌ தேவன்‌ செய்த 
அற்புதங்கள்‌ வசனத்திற்கு வளர்ச்சியையும்‌ வெற்றியையும்‌ 
கொண்டு வந்தன (வ. 20). அதாவது, வசனத்தின்‌ செய்லூக்க 
மானது மக்கள்‌ மத்தியில்‌ பெருகியது. பவுல்‌ கூறுவதைக்‌ 
கவனிக்கவும்‌, அவர்‌ போதித்த சத்தியத்திற்கு பதில்செயல்‌ 
செய்யவும்‌ எபேசியர்கள்‌ விருப்பம்‌ கொண்டார்கள்‌, இந்த 
அற்புதங்களினால்‌ அவர்களுக்கு வசனமானது உறுதிப்படுத்தப்‌ 
பட்டது. பிறகு இந்த அற்புதங்கள்‌ சத்தியத்தின்‌ வெளிப்பாட்டு 
டன்‌ விடுவித்துக்‌ கொள்ள முடியாதபடி பிணைக்கப்பட்டதை 
நாம்‌ காணுகின்றோம்‌. 

இந்த அற்புதங்கள்‌ அற்புதங்களாய்த்தான்‌ இருந்தன 
என்பது பற்றி எவரொருவரும்‌ கேள்வியெழுப்பவில்லை, 
ஏனென்றால்‌ அவைகளின்‌ விளைவுகள்‌ அவ்வளவு தெளிவாய்‌ 
இருந்தன. அப்போஸ்தலர்களும்‌ மற்றவர்களும்‌ தேவனுடைய 
செல்வாக்கின்‌ கீழ்‌ இருந்ததையும்‌, ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ 
போதித்த வசனங்கள்‌ கேவனிடத்திலிருந்து வந்ததையும்‌ அவை 
நிரூபித்தன. இந்த அற்புதங்கள்‌ வசனத்தை உறுதிப்படுத்தின, 
மற்றும்‌ போதகர்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையைக்‌ காண்பித்தன. 
ஒரு அற்புதம்‌ கூடப்‌ பாவங்களை மன்னிப்பதற்கு ஒருமுறை 
கூடப்‌ பயன்‌ படுத்தப்படவில்லை. ஒரு அற்புதம்கூட ஒரு நபர்‌ 
மறுபடி பிறப்பதற்குக்‌ காரணமாகவில்லை. அற்புதத்தைப்‌ 
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பெற்றுக்‌ கொண்ட எவரொருவரும்‌ அற்புதத்தின்‌ கிரியை 
யினால்‌ கிறிஸ்தவராகவில்லை. 

முன்பு குறிப்பிடப்பட்ட ஓன்பது வரங்களையும்‌ 
ஒவ்வொரு அப்போஸ்தலரும்‌ பெற்றிருந்தார்கள்‌, அந்த 
அற்புதத்தை நிகழ்த்தக்‌ கூடியவர்களாயும்‌ இருந்தார்கள்‌.” 
மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ கைகளை மற்றவர்கள்‌ மேல்‌ 
வைத்து இந்த அற்புத ஊழிய வல்லமைகளை அவர்களுக்குத்‌ 
தரக்‌ கூடியவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 8:14-17). வேறு 
எவரும்‌ இவ்விதமாக இவ்வரங்களைத்‌ தர முடியவில்லை. 
எடுத்துக்காட்டாக பிலிப்பு சமாரியாவில்‌ இருந்த போதிலும்‌ 
எருசலேமில்‌ இருந்த அப்போஸ்தலர்கள்‌, இவ்வரங்களைக்‌ 
கொடுக்கும்படி பேதுருவையும்‌, யோவானையும்‌ சமாரியா 
வுக்கு அனுப்ப வேண்டியிருந்தது, பிலிப்பு அற்புதங்களைச்‌ 
செய்ய முடிந்தது, ஆனால்‌ அவர்‌ ஒரு அப்போஸ்தலர்‌ அல்ல; 
இவ்விதமாக அவர்‌ இவ்வரங்களில்‌ எதையும்‌ மற்றவர்களுக்குத்‌ 
குர முடியவில்லை. புதிதாய்‌ மனம்‌ மாறியவராய்‌ இருந்த 
சீமோன்‌ என்பவர்‌, அப்போஸ்கலர்களின்‌ வரம்‌ தரும்‌ வல்லமை 
யைப்‌ பார்த்து, அந்த அற்புத வல்லமையை விலை கொடுத்து 
வாங்க விரும்பினார்‌. அவருக்கு இந்த ஊழியத்தில்‌ (அவர்‌ ஒரு 
அப்போஸ்தலராய்‌ இராதபடியினால்‌) பங்கில்லை என்று 
அவருக்குக்‌ கூறிய பேதுரு, அப்படிப்பட்ட துன்மார்க்கமான 
பேராசை கொண்ட எண்ணப்‌ போக்கில்‌ இருந்து மனந்‌ 
திரும்பும்படியும்‌ அவரை வற்புறுத்தினார்‌ (அப்‌. 8:18-24). 

ஒன்பது வரங்களின்‌ அட்ட வணையானது வெளிப்படுத்து 
தலின்‌ முழுமைக்கும்‌ ஆதி சபையின்‌ பாதுகாப்பிற்குமான 
தேவனின்‌ திட்டத்திற்கு ஆதாரம்‌ தருகின்றது. பவுல்‌ தம்‌ 
பயணத்தைத்‌ தொடர்ந்த போது கொரிந்து சபையார்‌ 
அநுபவித்தது போல அப்போஸ்தலர்‌ எவரும்‌ இல்லாத 
வேளையில்‌, தொடர்ந்து சுவிசேஷத்தைப்‌ போதிப்பதற்கும்‌ 
கள்ள போதகார்களிடமிருந்து சபையைப்‌ பாதுகாப்பதற்கும்‌, 
ஏவுதல்‌ பெற்ற வரங்கள்‌ உடையவர்களாய்‌ மக்களை சபையில்‌ 
விட்டுச்‌ செல்லுதல்‌ அவசியமாய்‌ இருந்தது. இன்னமும்‌ 
அவர்கள்‌ நிறைவு செய்த புதிய ஏற்பாட்டை பெற்றிருக்க 
வில்லை. 

இன்றைய நாட்களில்‌ எழுதப்பட்ட வசனத்தைக்‌ கொண்டு 
மட்டுமே சபைகள்‌ பாதுகாக்கப்படவும்‌, பக்திவிருத்தி 
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அடையவும்‌ முடியும்‌. இது நிறைவானதாகவும்‌, தேவையான 
எல்லாமுமாகவும்‌ உள்ளது. இது “பரிசுத்தவான்களுக்கு 
ஒருவிசை ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்ட விசுவாசம்‌” (யூதா 3) ஆகும்‌. 
பவுலின்‌ நாட்களில்‌ எழுதப்பட்ட வசனம்‌ இல்லாதிருந்ததால்‌, 
அதி சபைகளைப்‌ பாதுகாக்கவும்‌, பக்தியூட்டவும்‌ ஆவியான 
வரின்‌ வரங்களைப்‌ பயன்படுத்தியது தொடர்ந்தது. சபைகளில்‌ 
இந்த ஒன்பது வரங்களையும்‌ செயல்படுத்தக்‌ கூடிய மக்களை 
அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவர்‌ விட்டுச்‌ சென்றார்‌ என்பது உறுதி. 
வரங்கள்‌ உறுப்பினர்களிடையே பகிர்ந்தளிக்கப்பட்டன 
(1 கொரி. 12:7, 11). அப்போஸ்தலர்களைத்‌ தவிர வேறு எவரும்‌ 
இந்த ஒன்பது வரங்களையும்‌ ஒருசேரப்‌ பெற்றிருந்ததில்லை 
மற்றும்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ அற்புத வரங்களைப்‌ 
பெற்றிருந்ததில்லை (1 கொரி. 12:29, 30). இருப்பினும்‌, 
ஒவ்வொரு சபைக்குள்ளும்‌ இந்த ஒன்பது வரங்களும்‌ 
நிச்சயமாக இருந்தன. 








அற்புதங்கள்‌ நிறைவேற்றத்தின்‌ 





நோக்கம்‌ 
தேவனிடத்திலிருந்து வந்த வெளிப்படுத்துதல்‌ உறுதி 
செய்யப்பட்ட பிறகு, அதை மறுபடியும்‌ உறுதி செய்வது 





அவசியமில்லை. தேவனிடத்திலிருந்து வந்த அடையாளங்கள்‌ 
அவைகளின்‌ பணியைச்‌ செய்து, அப்போஸ்தகலர்களின்‌ 
வசனத்தை உறுதிப்படுத்தின (மாற்‌. 16:20). போதனை என்பது 
வார்த்தையிலா அல்லது எழுத்திலா என்பது எந்த வித்தியாசத்‌ 
தையும்‌ ஏற்படுத்துவதில்லை; அது சத்தியமாக இருந்ததால்‌ அது 
உறுதிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 

அற்புதங்களின்‌ பிற தேவையைச்‌ சபை பெற்றிருக்க 
வில்லை. அடையாளங்களுக்கான கூறப்பட்ட நோக்கம்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டுள்ளது: வசனமானது உறுதிப்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. இவ்வுறுதிப்பாடானது அற்புதம்‌ செய்யும்‌ 
வல்லமையை வெளியேற்றியது. இன்றைய நாட்களில்‌ 
பாஷைகளில்‌ பேசுவதாகவும்‌, அற்புதங்கள்‌ செய்வதாகவும்‌ 
உரிமைகோரும்‌ எவரும்‌ இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த 
யூதர்களைப்‌ போன்றவரே ஆவார்‌. தன்‌ நோக்கத்தை 
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நிறைவேற்றியிருந்ததால்‌ (லூர்‌. 24:44, 45) வழக்கில்‌ இல்லாத 
(எபி. 8:13) நியாயப்பிரமாணத்தை அந்த யூதர்கள்‌ விடாமல்‌ 
பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்க விரும்பினார்கள்‌. அது போலவே, 
தற்காலத்தில்‌ அற்புதங்கள்‌ செய்வதாக உரிமை கோருபவர்கள்‌ 
ஏற்கனவே நோக்கத்தை நிறைவேற்றியுள்ள ஒரு காலம்‌ மற்றும்‌ 
ஊழியத்தை விடாமல்‌ பிடித்துக்‌ கொண்டிருக்க விரும்புகின்‌ 
றார்கள்‌. தேவனுடைய வெளிப்படுத்துதல்கள்‌ நிறைவடையும்‌ 
போது அற்புத ஊழியங்கள்‌ ஒழிந்து போகும்‌ என்று பவுலும்‌ 
கூட 1 கொரிந்தியர்‌ 13:8-10ல்‌ முன்னுரைத்தார்‌. 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ மட்டுமே அற்புத வரங்களைக்‌ 
கொடுக்க முடிந்தது, அவ்வாறு செய்வதற்கு எந்த ஒரு 
அப்போஸ்தலரும்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ இல்லை. 
அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவர்‌ கைகளை வைக்காமல்‌ இந்த வரங்கள்‌ 
நேரடியாக தேவனிடத்திலிருந்து வந்த இரு நிகழ்ச்சிகள்‌ 
அப்‌. 2 மற்றும்‌ 10ம்‌ அதிகாரங்களில்‌ பதிவு செய்யப்பட்டுள்ளன. 
இந்நிகழ்ச்சிகளில்‌ “ஓரே விதமான வரமே” அருளப்பட்டதாகப்‌ 
பேதுரு குறிப்பிட்டார்‌ (அப்‌. 11:17); இவ்விரு நிகழ்ச்சிகளுமே 
பரிசுத்த ஆவிக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ காலங்கள்‌ என்று 
குறிக்கப்பட்டன (மத்‌. 3:11; அப்‌. 11:15-17). அப்படிப்பட்‌! 
ஞானஸ்நானமானது அந்த நிகழ்ச்சிகளில்‌ எந்த மக்களையும்‌ 
அவர்களின்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து இரட்சிக்கவோ அல்லது 
அவர்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்களாக்கவோ இல்லை. பரிசுத்த 
ஆவியானவரின்‌ ஞானஸ்நானமானது முற்றிலும்‌ மாறுபட்ட 
ஒரு நோக்கத்திற்கானதாகும்‌: அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ 
ஊழியத்தைச்‌ செய்வதற்காகக்‌ கர்த்தரின்‌ சித்தத்தின்படி 
வல்லமை தரப்பட்டதை நிறைவேற்றுதலும்‌, யூதப்‌ பரம்பரை 
யில்‌ வந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌, புறஜாதியாரை கிறிஸ்துவுக்குள்ளான 
ஐக்கியத்தில்‌ சம அந்தஸ்தில்‌ ஏற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌ 
என்பதை நிரூபிப்பதற்கும்‌ ஆகும்‌. இவ்விரு நிகழ்ச்சிகளிலும்‌ 
ஞானஸ்நானமானது சகாப்த நடைமுறைகளை உண்டாக்கப்‌ 

















பயன்பட்டது. 

இது இன்றைய நாட்களில்‌ தேவனால்‌ அற்புதங்கள்‌ 
பயன்படுத்தப்படாதது ஏன்‌ என்பதற்கு மூன்று காரணங்களைச்‌ 
சுருக்கி உரைக்கின்றது: (1) அற்புதங்களின்‌ நோக்கங்கள்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டு முடிவடைந்தன. (2) கிறிஸ்துவின்‌ 
சுவிசேஷத்தினுடைய வெளிப்பாடு நிறைவடையும்போது 
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அற்புதங்கள்‌ ஒழிந்து போக வேண்டியிருந்தன, இதை பவுல்‌ 
ஏவுதலினால்‌ முன்னுரைத்திருந்தார்‌. (3) எல்லா அப்போஸ்தலார்‌ 
களும்‌ மரித்துவிட்டதால்‌, இந்த ஒன்பது வரங்களையும்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ வழிமுறையானது இப்பொழுது இல்லை. 


முடிவுரை 
தேவனுடைய வசனம்‌ மாத்திரமே பாவிகளைப்‌ பாவத்தின்‌ 
அடிமைத்தனத்தினின்று விடுதலையாக்க முடியும்‌ (யோவான்‌ 
8:31, 32). மக்களுக்கு சத்தியம்‌ எவ்விதம்‌ போதிக்கப்பட்டது, 
தேவனுடைய வல்லமையால்‌ செய்யப்பட்ட அற்புதங்கள்‌ 
எவ்விதம்‌ அவர்களை அந்த சத்தியத்திற்குள்‌ வழி நடத்திற்று 
மற்றும்‌ அந்த சத்தியத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்ததன்‌ மூலம்‌ அவர்கள்‌ 
எவ்விதம்‌ தேவனுடைய கிருபைக்குள்‌ பிரவேசிக்க முடிந்தது 
என்பவற்றைப்‌ பதிவு செய்துள்ள ஒரே புத்தகம்‌ அப்போஸ்‌ 
தலருடைய நடபடிகளே ஆகும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

இந்தப்‌ பின்னாளைய எழுத்துக்களில்‌, 1, 2 தீமோத்தேயு; தீத்து; எபிரெயர்‌; 
1, 2 பேதுரு; 1, 2, 3 யோவான்‌; மற்றும்‌ வெளிப்படுத்தின விசேஷம்‌ ஆயெவை 
உள்ளடங்கும்‌. “ஒவ்வொரு அப்போஸ்தலரும்‌ இந்த ஒன்பது வரங்களையும்‌ 
பெற்றிருந்தார்கள்‌ என்பது மறைமுகக்‌ கருத்தாய்‌ உள்ளது. “அப்போஸ்தலனுக்குரிய 
அடையாளங்கள்‌” (2 கொரி. 12:11, 12) என்று பவுல்‌ தாம்‌ கொண்டிருந்ததாகக்‌ 
குறிப்பிட்ட ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட வல்லமைகள்‌ அவர்‌ மற்ற அப்போஸ்தலர்களுக்கு 
இணையானவர்‌ என்பதை நிரூபித்தன. இந்த ஒன்பது வரங்களும்‌ கொரிந்து சபையில்‌ 
இருந்ததாக அறியப்பட்டுள்ளதாலும்‌ (1 கொரி. 12:7-11) மற்றும்‌ பவுல்‌ ஒருவரே 
கொரிந்து சபைக்குச்‌ சென்றிருந்த அப்போஸ்தலராவார்‌ என்பதாலும்‌, அங்கிருந்த 
சபை உறுப்பினர்கள்‌ தங்களின்‌ எல்லா வரங்களையும்‌ இந்த ஒரு அப்போஸ்தலர்‌ 
மூலமாகக்‌ தான்‌ பெற்றிருக்க வேண்டும்‌. 
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த்கான ஒரு வரலாறு 


புதிய காற்றின்‌ சுவாசம்‌ ஒன்று நடபடிகளினூடே 
வீசுகின்றது - இது உள்‌ மூச்சிழுப்பதற்கு வித்தியாசமான, 
உணர்வெழுச்சியூட்டும்‌ நறுமணமாயிருக்கின்றது. இதற்கு 
முன்னால்‌ குறிப்பாய்மட்டும்‌ உரைக்கப்பட்டிருந்த நிகழ்ச்சி 
களை மக்கள்‌ அநுபவித்தார்கள்‌. இப்புத்தகம்‌ வளருகையில்‌/ 
இப்புத்தகத்தைப்‌ படிக்க, தேவனுடன்‌ மனித குலத்தின்‌ உறவு 
என்ற வரலாற்றுச்‌ சாலையில்‌ மேற்கொள்ளும்‌ திருப்பம்‌ கண்டு 
இதை வாசிப்பவர்‌ திகைப்படை கின்றார்‌. 

மத வாழ்வு பற்றிய ஒவ்வொன்றும்‌ திடீரென்று மாறு 
படுகின்றது. இயேசுவைக்‌ கிறிஸ்து என்று விசுவாசித்தவா்களின்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ மாற்றங்கள்‌ பல நிகழ்ந்தன. இச்செயலூக்கங்கள்‌ 
யாவற்றுக்கும்‌ காரணம்‌ என்னவாயிருந்தது? 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ உணர்வெழுச்சி மிக்க தனிச்‌ சிறப்பான 
வர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ எண்ணப்‌ போக்கும்‌, 
சிந்தனையின்‌ ஆவியும்‌ மற்றும்‌ இருதயமும்‌ கவனிக்கத்‌ தக்க 
விதத்தில்‌ வித்தியாசப்பட்டதாயிருந்தன. முன்பு அவர்கள்‌ 
ஆர்வக்‌ குறைவு, களைப்பு, தன்னம்பிக்கையின்மை, குழப்பம்‌ 
மற்றும்‌ ஏமாற்றம்‌ ஆகியவை உள்ளவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 
இந்த அப்போஸ்தலர்கள்‌ உணர்வெழுச்சி, போர்குணம்‌, 





தைரியம்‌, தன்னம்பிக்கை, ஊக்கம்‌ மற்றும்‌ மேகத்தில்‌ 
பரலோகத்திற்குச்‌ சென்றதைக்‌ கண்டிருந்த ஒருவர்‌ மேல்‌ 
இடைவிடாத நேர்மைக்குணம்‌ ஆகியவை கொண்டவர்களாய்‌ 
இருந்ததாக, நடபடிகள்‌ சித்தரிக்கன்றது. அவர்கள்‌ அவ்வர 
லாற்றைக்‌ கூறுவதற்கும்‌, கேட்கின்ற யாவருக்கும்‌ நற்செய்தி 
யைப்‌ பிரசங்கிப்பதற்கும்‌ தயாராக இருந்தார்கள்‌. யூதத்‌ 
தலைவர்கள்‌, ஆசாரியர்கள்‌, வேதபாரகர்கள்‌ மற்றும்‌ சனதெரீன்‌ 
சங்கத்தாரும்‌ கூட பய உணர்வடையும்‌ அளவுக்கு அவர்கள்‌ 
மிகக்‌ குறுகிய காலத்திலேயே தைரியமும்‌ உறுதிப்பாடும்‌ 
உடையவர்கள்‌ ஆனார்கள்‌. அவர்களின்‌ கண்காணும்‌ எல்லைக்‌ 
குள்ளாகவே மாபெரும்‌ உபத்திரவம்‌, மரணம்‌ அல்லது புதிய 
சீஷர்களுக்குச்‌ சிறைத்தண்டனை ஆகியவை கூட இருந்தன. 
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முன்பு மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்திற்கு விசுவாசம்‌ 
நிறைந்தவர்களாய்‌ இருந்த சீஷர்கள்‌ இப்பொழுது ஒரு புதிய 
உடன்படிக்கைக்கு விசுவாசம்‌ நிறைந்தவார்களாய்‌ இருந்தார்‌ 
கள்‌. அவர்களின்‌ ஆராதனை ஆவியோடும்‌ உண்மையோடும்‌ 
இருந்தது, அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய ஊழியமானது இருதயத்‌ 
இலிருந்து வந்தது, அவர்களின்‌ போதனைகள்‌ இயேசுவிடம்‌ 
இருந்து ஊற்றெடுத்தது, அவர்களின்‌ உண்மைத்‌ தன்மையானது 
“மரணபரியந்தம்‌”” உண்மையாயிருத்தல்‌ ஆனது, மற்றும்‌ 
அவர்களின்‌ ஐக்கியமானது குடும்ப உறவு போல வளர்ந்தது. 
அவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ தீர்க்கமான மாற்றங்கள்‌ இடம்‌ 
பெற்றன, இந்த மாற்றங்களை விளக்கிக்‌ கூறும்‌ பதிவேடாக 
நடபடிகள்‌ உள்ளது. 

சீஷார்களின்‌ ஆவிக்குரிய வாழ்வில்‌ எது பிரவேசித்து 
அவர்களுக்கு புத்துயிர்க்கப்பட்ட சக்தியையும்‌ உற்சாகத்தையும்‌ 
கொடுத்தது? ஏவப்பட்ட அப்போஸ்தலா்களின்‌ மூலம்‌ ஒரு 
புதிய உயில்‌ அல்லது உடன்படிக்கையானது வெளிப்படுத்தப்‌ 
பட்டிருந்தது, அது இயேசுவின்‌ சிலுவை மரணத்தினால்‌ 
செயல்படத்‌ தொடங்கியது. 





அவர்களின்‌ பிரசங்கித்தல்‌ புதிதாய்‌ 


இருந்தது 
இயேசுவைக்‌ கர்த்தராகவும்‌ கிறிஸ்துவாகவும்‌ சீஷர்கள்‌ 
பிரசங்கிக்கத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. இந்த மாற்றங்களின்‌ தொடக்‌ 
கத்திலேயே பேதுரு, தேவன்‌ இயேசுவைக்‌ கிறிஸ்துவாக 
ஏற்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 2:36) என்று அறிவித்திருந்தார்‌. “கிறிஸ்து” 
என்பது ஒரு உரிப்பெயர்‌ அல்ல; யோசேப்பினிடம்‌ தூதன்‌ 
அந்தப்‌ பிள்ளைக்கு இயேசு என்று பெயரிடும்படிக்‌ கூறியிருந்‌ 





தார்‌ (மத்‌.1:21). இயேசு உயர்த்தப்பட்ட ஒரு பணியின்‌ 
இயற்பெயராகவே “கிறிஸ்து” என்பது உள்ளது (பிலி. 2:9-11). 
அவ்வார்த்தை “அபிஷேகிக்கப்பட்டவர்‌” - அரசராக இருக்க 





அபிஷேகிக்கப்பட்டவர்‌ - என்று அர்த்தப்‌ படுகின்றது. பழைய 
ஏற்பாட்டு எபிரெய வார்த்தையாகிய “மேசியா” என்பதன்‌ 
சிந்தனையையே இது பிரதிபலிக்கின்றது. இயேசு, தேவனு 
டைய வலது புறத்தில்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருக்கின்றார்‌ என்று 
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சீஷர்கள்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌; ஆகையால்‌ அவர்‌ கிறிஸ்துவாக, 
அபிஷேகிக்கப்பட்ட அரசராக இருந்தார்‌. 

“கர்த்தர்‌” என்றால்‌ “எஜமானர்‌” என்று அர்த்தமாகின்றது; 
ஆகையால்‌ கிறிஸ்து ஒருவரே அதிகாரமுள்ளவராக இருக்கின்‌ 
றார்‌. இயேசு தமது மரணம்‌ மற்றும்‌ உயிர்த்தெழுதலினால்‌ 
வானத்திலும்‌ பூமியிலும்‌ சகல அதிகாரமும்‌ தமக்குக்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்டதாகக்‌ கூறினார்‌ (மத்‌. 28:18). தேவன்‌, இயேசுவைக்‌ 
கர்த்தராகவும்‌ கிறிஸ்துவாகவும்‌ ஆக்கினார்‌ என்று பதிவு 
செய்யப்பட்ட முதல்‌ சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கத்தில்‌ பேதுரு 
அறிவித்தார்‌ (அப்‌. 2:32-36). இந்த உண்மையைப்‌ புதிய 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ எல்லா ஊக்கத்துடனும்‌ வைராக்கியத்துடனும்‌ 
பிரசங்கித்தார்கள்‌, ஏனெனில்‌ ஆபிரகாமின்‌ நாட்களில்‌ இருந்து 
அவர்களின்‌ யூத முன்னோர்களுக்கு தேவன்‌ செய்திருந்த 
வாக்குத்தத்தங்கள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ இயேசு என்ற மனிதார்‌ 
நிறைவேற்றியிருந்தார்‌ என்பதை அவர்கள்‌ புரிந்து 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. 

நடபடிகள்‌ முழுவதிலும்‌ காணப்படும்‌ திறவுகோல்‌ 
வார்த்தைகள்‌ மற்றும்‌ சொற்றொடர்கள்‌ இந்த உரிமைகோரு 
தலைத்‌ தொடர்கின்றன. கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிய தீர்க்க 
தரிசனங்கள்‌ இயேசுவுக்குள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டதாகப்‌ பேதுரு 
உரிமைகோரினார்‌ (அப்‌. 3:18). மேலும்‌ அவர்‌, இயேசுவே 
“புறக்கணிக்கப்பட்ட கல்லாக” இருந்தவர்‌ ஆனால்‌ “மூலைக்குத்‌ 
தலைக்கல்லானவர்‌” என்றும்‌ கூறினார்‌ (அப்‌. 4:11). மற்றும்‌, 
அவராலேயன்றி வேறொருவராலும்‌, உறுதியாகவே வேறு எந்த 
நாமத்தினாலும்‌ இரட்சிப்பு இல்லை என்றும்‌ உரிமைகோரினார்‌ 
(அப்‌. 4:12). பின்னாளில்‌, சனதெரீன்‌ சங்கத்தாருக்கு முன்பாகப்‌ 
பேதுரு, இயேசு தேவனுடைய வலது பாரிசத்திற்கு உயர்த்தப்‌ 
பட்டார்‌ (இது அதிகாரம்‌ உள்ள ஒரு இடமாக, ஆளும்‌ 
அரசருக்குரிய ஒரு இடமாக உள்ளது) என்றும்‌ அவரே “அதிபதி 
யாகவும்‌ இரட்சகராகவும்‌” இருக்கிறாரென்றும்‌ உரிமை கோரி 
னார்‌ (அப்‌. 5:31). யூதக்‌ கல்விமான்கள்‌ மற்றும்‌ தலைவர்கள்‌ 
அடங்கிய இந்த மாண்புமிக்க குழுவினரிடத்தில்‌ கூடுதலாக 
அவர்‌, இஸ்ரவேல்‌ நாட்டாருக்கும்‌, அவர்களுக்கும்‌ கூட 
தேவன்‌ மனந்திரும்புதலையும்‌ பாவமன்னிப்பையும்‌ அருளக்‌ 
கூடும்‌, அருளுவார்‌ என்றும்‌ அறிவித்தார்‌ (அப்‌. 5:31)! 

ஸ்தேவான்‌ இயேசுவை “நீதிபரர்‌” என்று கூறினார்‌, இது 
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வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட மேசியாவுக்கான தெளிவான 
குறிப்பாகவும்‌, அவ்வழி முறையிலேயே யூதர்கள்‌ புரிந்து 
கொள்ளக்கூடிய ஒரு குறிப்பாகவும்‌ இருந்தது (அப்‌. 7:52). 
எத்தியோப்பிய மந்திரிக்குப்‌ பிரசங்கிக்கும்பொழுது பிலிப்பு, 
ஏசாயாவின்‌ தீர்க்கதரிசனத்தை விளக்கிக்‌ கூறி, இயேசு, 
அடிக்கப்படுவதற்கு கொண்டு போகப்பட்ட ஒரு ஆட்டைப்‌ 
போலவும்‌, மயிர்கத்தரிக்கிறவனுக்கு முன்பாகச்‌ சத்தமிடா 
இருக்கும்‌ ஆட்டுக்குட்டியைப்‌ போலவும்‌ இருந்தார்‌ என்றும்‌ 
வெளிப்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 8:30-35). இஸ்ரவேலரின்‌ பிதாக்‌ 
களுக்குத்‌ தேவன்‌ செய்திருந்த வாக்குத்தத்தங்கள்‌ எல்லா 
வற்றையும்‌ நிறைவேற்றியிருந்ததாகப்‌ பவுல்‌ அறிவித்தார்‌ 
(அப்‌. 13:32, 33). மற்றும்‌ அவர்‌, தாவீதின்‌ குமாரர்களில்‌ ஒருவர்‌ 
மேசியாவின்‌ அரியணையில்‌ அமருவார்‌ என்று தாவீதுக்குச்‌ 
செய்யப்பட்ட வாக்குத்தத்தம்‌ பற்றியும்‌ பேசினார்‌. இயேசுவின்‌ 
மரணத்தினால்‌ அந்த வாக்குத்தத்தம்‌ அழிக்கப்படவில்லை, 
ஏனெனில்‌ தேவன்‌ அவரை மரித்தோரிலிருந்து எழுப்பி 
யிருந்தார்‌ என்று அவர்‌ அறிவித்தார்‌ (அப்‌. 13:33-39). இந்த 
வாக்குத்தத்தங்கள்‌ இயேசுவுக்குள்‌ தரப்படும்‌ நீதியினால்‌ 
நிறைவேற்றமடை கிறது என்று பவுல்‌ முடித்தார்‌. யூதர்‌ எவரும்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ நீதியை எதிர்பார்க்க முடியாது 
என்றும்‌ அவர்‌ கூறினார்‌ (வ. 39). 

நடபடிகளின்‌ பிற்பகுதியில்‌, அப்‌. 2ல்‌ உள்ள பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளுக்கு ஏறக்குறைய இருபது வருடங்களுக்குப்‌ 
பிறகு, விருத்தசேதனம்‌ பற்றிய பிரச்சனையொன்று ஏற்பட்டு 
அதைப்பற்றி எருசலேமில்‌ விசேஷித்த தொடர்‌ கூட்டங்கள்‌ 
நடத்தப்பட்டன (அப்‌. 15). யூதப்‌ பின்னணியிலிருந்து வந்த 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ நடைமுறைகளை, 
அதிலும்‌ விசேஷமாக விருத்தசேதனம்‌ முறைமையைப்‌ பற்றிக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. கிறிஸ்துவுக்குள்ளாக ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்ற எல்லா ஆண்பிள்ளைகள்‌ மேலும்‌, புறஜாதியாரில்‌ 
இருந்த வந்த எல்லா ஆண்கள்‌ மேலும்‌ அவர்கள்‌ விருத்த 
சேதனக்கைக்‌ கட்டுப்படுத்தினார்கள்‌. பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ 
தங்களின்‌ முதலாம்‌ சுவிசேஷப்‌ பயணத்தை முடித்திருந்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 13; 14); அவர்களை அனுப்பியிருந்த சீரியாவின்‌ 
அந்தியோகியாவிலிருந்த சகோதரர்களிடத்தில்‌ அவர்கள்‌ 
அறிக்கை தரும்போது, அவர்கள்‌ விருத்தசேதனம்‌ பற்றிய 
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பிரச்சனையை முகமுகமாய்‌ எதிர்கொண்டார்கள்‌. முந்திய 
மூன்று ஆண்டுகளில்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ சுவிசேஷப்‌ பயணத்தில்‌ 
புறஜாதியாரை விருத்தசேதனம்‌ செய்துகொள்ளும்படி 
கூறாமலேயே, ஞானஸ்நானப்படுத்தியிருந்தார்கள்‌, இதை 
அங்கீகரிக்காத சில சகோதரர்கள்‌ இக்கேள்வியை மறுபடியும்‌ 
கிளறி விட்டார்கள்‌. இயேசுவின்‌ அரைசகோதரரும்‌, எருசலே 
மின்‌ முன்னோடிகளில்‌ ஒருவருமாய்‌ இருந்தவரான யாக்கோபு 
இந்த நிகழ்ச்சியில்‌ தலைமை வகித்தார்‌ என்பது தெளிவு 
(அப்‌. 15:13-21). “தாவீதின்‌ கூடாரம்‌” திரும்ப எழுப்பப்படும்‌ 
என்ற ஆமோஸின்‌ தீர்க்கதரிசனம்‌ நிறைவேற்றமடைந்தது, 
எனவே புறஜாதியார்கள்‌ எவ்விதத்‌ தடையுமின்றி கிறிஸ்துவுக்‌ 
குள்ளான ஐக்கியத்திற்கு வரவேற்கப்பட்டார்கள்‌ என்று அவர்‌ 
கூறினார்‌. இந்தத்‌ தீர்க்கதரிசனமானது மேசியாவின்‌ கழ்‌ 
உண்மையாய்த்‌ தொழுது கொள்பவர்கள்‌ தாவீதின்‌ ஆவிக்குரிய 
குமாரனும்‌, தாவீதின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருப்பவருமான 
வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட மேசியாவின்‌ ஆளுகையை 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ காலத்தை வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தது. இந்த 
தூர்க்கதரிசனம்‌ நிறைவேறியிருந்ததால்‌ புறஜாதியார்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தைக்‌ கைக்கொள்ளும்படி கேட்பது அவசியமற்ற 
தாயிற்று. இது விருத்தசேதனம்‌ பற்றிய கேள்விக்கு விடையளித்‌ 
தது: கிறிஸ்துவின்‌ கீழ்‌ இது அவசியமில்லாததாயிற்று. 

இந்தப்‌ பிரசங்கமானது நிச்சயமாகவே யூதர்களுக்குப்‌ 
புதியதாய்‌ இருந்தது, அவர்களின்‌ முற்பிதாக்கள்‌ 15 நூற்றாண்டு 
களாக நியாயப்பிரமாணக்கைக்‌ கடைப்பிடித்து வந்திருந்தார்‌ 
கள்‌. நடபடிகளின்‌ பிற்பகுதியில்‌ உள்ளவைகள்‌ பல யூதர்கள்‌ 
பல சபைகளில்‌ இதைப்‌ பற்றிக்‌ கலகம்‌ ஏற்படுத்தியதைக்‌ 
காட்டுகின்றன. 





அவர்களின்‌ ஆராதனை 


வித்தியாசப்பட்ட தாயிருந்தது 
விருத்தசேதனச்‌ சடங்குகள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தின்‌ 
கீழ்‌ அவசியமற்றதாயிருந்தன. கிறிஸ்தவர்களான யூதர்கள்‌ 
பஸ்கா, பெந்தெகொஸ்கே அல்லது கூடாரங்களின்‌ பண்டிகை 
ஆகியவற்றைக்‌ கடைப்பிடிக்கவில்லை. மிருக பலி, அறுவடை 
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மற்றும்‌ இதர காணிக்கைகளை அவர்கள்‌ விட்டொழித்தார்கள்‌. 
லேவி கோத்திர ஆசாரியத்துவத்தை அவர்கள்‌ நோக்கவில்லை. 
தசமபாகத்தையும்‌ அவர்கள்‌ இனி நடைமுறைப்‌ படுத்த 
வில்லை. இந்த நடைமுறைகளை அவர்கள்‌ விட்டுவிட்டதால்‌, 
கிறிஸ்துவின்‌ புதிய பிரமாணத்தின்கீழ்‌ அவர்கள்‌ 
என்ன செய்தார்கள்‌? 

இதை லூக்கா எளிமையாகக்‌ கூறினார்‌: “அவர்கள்‌ 
அப்போஸ்தலருடைய உபசேசத்திலும்‌, அந்நியோந்நியத்‌ 
திலும்‌, அப்பம்‌ பிட்குதலிலும்‌, ஜெபம்‌ பண்ணுதலிலும்‌ உறுதி 
யாய்த்‌ தரித்திருந்தார்கள்‌” (அப்‌. 2:42). இப்பொழுது அவர்கள்‌ 
சத்தியங்களுக்கு நியாயப்பிரமாணத்தையல்ல அப்போஸ்தலர்‌ 
களையே நோக்கினார்கள்‌. அவர்கள்‌ பஸ்காவை அல்ல 
கர்த்தருடைய பந்தியையே புசித்தார்கள்‌. தசம பாகம்‌ 
கொடுக்கக்‌ கீழ்ப்பட்டிராமல்‌ தங்கள்‌ வரவுக்கும்‌, எழுந்த 
தேவைகளுக்கும்‌ தக்கதாகப்‌ பணத்தையும்‌ பொருள்களையும்‌ 
(ஐக்கியப்பட்டிருத்தலையும்‌') கொடுத்தார்கள்‌. இயேசு 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ அவருடைய நாமத்தின்‌ மூலமாகவே 
ஜெபித்தார்கள்‌. 

இந்த நடைமுறைகள்‌ யாவும்‌ அவர்களது ஆராதனையில்‌ 
தூர்க்கமான மாற்றங்களாய்‌ இருந்தன. நடபடிகளை கவனத்‌ 
துடன்‌ வாசிப்பவர்கள்‌ பின்வரும்‌ மாற்றத்தை/ வித்தியா 
சத்தைக்‌ காண்பார்கள்‌: அப்போஸ்தலார்களின்‌ பிரசங்கித்‌ 
குலினால்‌ அவர்கள்‌ மனந்திரும்பியிருந்தார்கள்‌, அவர்கள்‌ 
தங்களின்‌ பாவமன்னிப்பிற்காக ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்‌ 
பட்டிருந்தார்கள்‌, தேவனுடைய ஓக்கியத்திற்குள்‌ தேவனா 
லேயே அவர்கள்‌ ஒன்று கூட்டப்பட்டிருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 
2:37-41). ஆகையால்‌ அவர்கள்‌ பன்னிருவரின்‌ தலைமைத்‌ 
துவத்தின்‌ கழ்‌ இயேசு தங்களுக்குக்‌ கட்டளையிட்ட படியே 
ஆராதித்தார்கள்‌. 

இந்த வேளையில்‌ ஆராதனையின்‌ ஒரு பாகமாக நடபடி 
களில்‌ குறிப்பிடப்படாதது இசைக்கருவிகளுடனான 
ஆராதனையாகும்‌. முன்பு, இம்மக்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
கீழ்‌ தங்களின்‌ ஆராதனையில்‌ இசைக்கருவிகளைப்‌ பயன்‌ 
படுத்துவதை வழக்கமாகக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. இருந்தாலும்‌, 
சபை தொடங்கிய பின்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ சடையார்‌ யாவரும்‌ 
சேர்ந்து வாயால்‌ பாடுவதே இசை ஆராதனையாகப்‌ புதிய 
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ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்டது. இந்த இசையானது ஒருவருக்‌ 
கொருவர்‌ புத்தி கூறவும்‌, சங்கீதங்கள்‌, கீர்த்தனைகள்‌ மற்றும்‌ 
ஆவிக்குரிய பாடல்களால்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ பேசிக்கொள்‌ 
வதற்குமானதாகும்‌. இந்த இசையானது பக்க வாட்டில்‌ 
ஒருவருக்கொருவர்‌ செயலாக்கம்‌ செய்தகோடும்‌, ஆராதனை 
செய்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயங்களிலே கர்த்தரை/தேவனைப்‌ 
பக்தியுடன்‌ பாடிக்‌ கீர்த்தனம்‌ பண்ணியதால்‌ (எபே. 5:19; 
கொலோ. 3:16) மேல்‌ நோக்கியும்‌ செயலாக்கம்‌ கொண்டி 
ருந்தது. கிறிஸ்துவை ஏற்றுக்கொண்ட யூதர்களின்‌ ஆராதனை 
யில்‌ இது இன்னுமொரு மாபெரும்‌ மாற்றமாக இருந்தது. 
மனம்‌ மாற்றமடைந்த ஒவ்வொரு யூதரும்‌, தேவனுடைய 
புதிய சித்தமானது இயேசுவின்‌ மூலமாகவும்‌ அவருடைய 
அப்போஸ்கலா்களின்‌ மூலமாகவும்‌ விளக்கப்பட்டிருந்ததை 
உணர்ந்தார்கள்‌. அது ஒரு உயரிய விருவிருப்பான நிகழ்ச்சியாக, 
மாற்றமாக மற்றும்‌ உணர்வெழுச்சியாக இருந்த காலமாயிற்று. 


அவர்களுடைய புரிந்து கொள்ளுதலும்‌ 


தெளிவாய்‌ இருந்தது 

தற்காலிகமானதும்‌, மேற்கொள்ளப்படுமென்ற வாக்குத்‌ 
குத்தத்தைக்‌ தனக்குள்ளேயே கொண்டிருந்ததுமான (எரே. 
31:31, 32) நியாயப்பிரமாணத்தினால்‌ யூதர்கள்‌ நீதிமான்கள்‌ 
களாக்கப்பட முடியாதிருந்தது. கிறிஸ்து பிரதான ஆசாரியராக 
வும்‌ அரசராகவும்‌ ஆனபோது (எபி. 8:1-13) அந்த வாக்குத்தத்தம்‌ 
நிறைவேற்றப்பட்டது. நியாயப்பிரமாணமானது இஸ்ரவேல்‌ 
நாட்டாருக்காக மட்டுமே வடிவமைத்துத்‌ தரப்பட்டது 
(யாத்‌. 34:27, 28); அது எல்லா மக்களுக்குமான உலகளாவிய 
பிரமாணமாக ஒருபொழுதும்‌ வடிவமைக்கப்படாதிருந்தது. 

இயேசு வரும்‌ வரைக்கும்‌ உதவுவதற்காக நியாயப்‌ 
பிரமாணமானது யூதர்களுக்குத்‌ தரப்பட்டது (கலா. 3:19). அது 
ஒரு “பள்ளி ஆசிரியராக” அல்லது “உபாத்தி”யாக இருந்தது 
(கலா. 3:24). கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷம்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்‌ 





இற்கு மாற்றாக வெளிப்படுத்தப்பட்ட போது (கலா. 3:24, 25) 
இந்த நியாயப்பிரமாணமானது ஒதுக்கி வைக்கப்பட்டது. 
ஆபிரகாமுக்குத்‌ தரப்பட்ட இரட்சிப்பின்‌ வாக்குத்தத்தத்‌ 
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தினுடைய பாகமாக பழைய ஏற்பாட்டுப்‌ பிரமாணம்‌ இருந்த 
தில்லை; அது அப்படியிருந்திருந்தால்‌, தேவன்‌ தமது மக்களை 
இரட்சிக்க அதைப்‌ பயன்படுத்தியிருந்திருப்பார்‌ (கலா. 
3:21, 22). மேலும்‌, இந்தப்‌ பிரமாணமானது காளைகள்‌ மற்றும்‌ 
வெள்ளாடுகளின்‌ இரத்தத்தினால்‌ பாவநிவாரணத்தைத்‌ தர 
முடியாதிருந்தது (எபி. 10:4). 

இந்தப்‌ பிரமாணமானது கிறிஸ்துவினால்‌ நிறைவேற்றப்‌ 
பட்டது (லூக்‌. 24:44, 45), அவரது மரணத்தில்‌ இது ஒழிக்கப்‌ 
பட்டது (எபே. 2:15), அவர்‌ சிலுவையில்‌ அறையப்பட்‌! 
போது இது வழியிலிருந்து எடுபட்டுப்‌ போயிற்று (கொலோ. 
2:14) மற்றும்‌ இது “பழமை”யானதும்‌ நாள்‌ பட்டதுமாக்கப்‌ 
பட்டது (எபி. 8:13). இயேசுவின்‌ சிலுவை மரணத்தினால்‌ 
யூதர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்திலிருந்து பிரிக்கப்பட்டார்கள்‌ 
அல்லது அதற்கு மரிக்கப்‌ பண்ணப்பட்டார்கள்‌. யூதர்கள்‌ 
ஆவிக்குரிய வகையில்‌ கிறிஸ்துவுடன்‌ இணைக்கப்படக்‌ 
கூடுவதற்காக இது நிறைவேற்றப்பட்டது (ரோமர்‌ 7:4). 

















முடிவுரை 

கிருபை மற்றும்‌ மன்னிப்பிற்கான ஆவிக்குரிய வாக்குத்‌ 
குத்தங்கள்‌ எல்லாவற்றின்‌ நிறைவேற்றத்தையும்‌ நடபடிகள்‌ 
என்ற வரலாற்றுப்‌ புத்தகத்தில்‌ இப்பொழுது காண முடியும்‌. 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ “உலகத்தின்‌ முடிவு காலத்தில்‌ உள்ளவர்களாய்‌” 
இருக்கின்றார்கள்‌; அதாவது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ இரட்சிப்பின்‌ 
மிகப்‌ பல ஆசீர்வாதங்களைப்‌ பெறுகின்றார்கள்‌ (1 கொரி. 
10:11). இயேசுவைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ மீது இந்த ஆசீர்வாதங்‌ 
கள்‌ குவிக்கப்பட்டுள்ளன. 

தேவனுடனான ஓக்கியத்திற்குள்‌ உள்ள “புதிதும்‌ ஜீவனுள்‌ 
ளதுமான மார்க்கமானது”” இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ 
அர்ப்பணிக்கப்பட்டுள்ளது (எபி. 10:19, 20). தேவனுடைய 
வீட்டின்மேல்‌ ஒரு புதிய, மாபெரும்‌ ஆசாரியர்‌ நியமிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளார்‌: அவர்‌ இயேசு கிறிஸ்துவே ஆவார்‌ (எபி. 10:21). 
புதிய உடன்படிக்கையினால்‌ ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ தேவனு 
டைய சந்நிதானத்தில்‌ பிரவேசிக்க முடிகின்றது (எபி. 10:19-22). 
ஒவ்வொரு கிறிஸ்தவரும்‌ ஆசாரியரென்று கருதப்படுகின்றார்‌, 
அவரால்‌ தேவனுக்கு ஏற்புடைய பலியைச்‌ செலுத்த 
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முடிகின்றது (1 பேது. 2:5, 9). 

இப்பொழுது பாவமன்னிப்பும்‌ ஐக்கியமும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
புதிய உடன்படிக்கையில்‌ காணப்படுகின்றன. எல்லா மக்களுக்‌ 
கும்‌ இரக்கமும்‌ மன்னிப்பும்‌ அந்த உடன்படிக்கைக்‌ 
குள்ளாகவே இருக்கின்றது (எபி. 8:10-12). இனி பாவங்கள்‌ 
நினைக்கப்படாது என்பதால்‌, தேவனுடைய மன்னிப்பிற்குள்‌ 
வாசம்‌ செய்வதென்பது எவ்வளவு அற்புதமானது! 

மகிமையுள்ள இம்மாற்றங்களைச்‌ செயல்‌ விளக்கப்‌ 
படுத்தும்‌ ஒரே வரலாற்றுப்‌ புத்தகமாக நடபடிகள்‌ உள்ளது. 
கிறிஸ்துவின்‌ புதிய பிரமாணத்துடன்‌ புதிய ஆசீர்வாதங்களும்‌, 
மதச்‌ செயல்பாடுகளில்‌ புதியதொரு அமைப்பும்‌, இவ்வுலகை 
விட்டுச்‌ செல்லும்‌ போது நமக்கு தேவனுடன்‌ வாழ்க்கை உண்டு 
என்ற உறுதிப்பாடும்‌ வந்துள்ளன. 








குறிப்பு 


“ஐக்கியம்‌” பற்றிய கலந்துரையாடலில்‌ காணவும்‌. 
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அக்லத்க்ற்கான சுவிசேஷம்‌ 
செயலா! [ஓல்‌ 


மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை விட்டுவிடுவதென்பது 
ஆபிரகாமின்‌ பிள்ளைகளுக்குக்‌ கடினமாயிருந்தது. பண்டிகை 
கள்‌, பலிகள்‌, சடங்குகள்‌, போஜன முறைமைகள்‌ ஆகெவற்றி 
லிருந்து, அழைக்கப்பட்ட தனி வாழ்வுக்கு மாறுவதென்பது 
திகைப்பூட்டும்‌ எண்ணிக்கையிலான மாற்றங்கள்‌ உடையதாய்‌ 
இருந்தது. வெறுக்கப்பட்ட புறஜாதியாரை ஒவ்வொரு 
வழியிலும்‌ தங்களுக்குச்‌ சமமாகப்‌ பாவிப்பது என்பது இந்த 
யூதர்களுக்கு ஏற்றுக்‌ கொள்ள முடியாத மாற்றங்களில்‌ 
ஒன்றாயிருந்தது. 

இந்த மாற்றங்கள்‌ மிகவும்‌ கடினமாயிருந்ததற்கான 
முக்கியமான ஒரு காரணம்‌ யூதர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைத்‌ 
தவறாகப்‌ பயன்படுத்தியிருந்தார்கள்‌ என்பது ஆகும்‌. யூதர்கள்‌ 
முரட்டுத்தனமுள்ளவர்களாக, சட்டக்‌ கோட்பாடுள்ளவர்‌ 
களாக, இனமேன்மை பாராட்டுபவர்களாக அல்லது சுயநீதி 
யுடையவர்களாக ஆவதற்காகத்‌ தேவன்‌ நியாயப்பிரமா 
ணத்தை வடிவமைக்கவில்லை. இருந்தாலும்‌, மாய்மாலம்‌, 
சுயநீதியுள்ள யூதர்களிடத்தில்‌ இயேசு தம்‌ ஊழியத்தின்போது 
மிகக்‌ கடுமையாகக்‌ கடிந்து கொண்டபொழுது இந்த 
நடக்கைகளை ஒருவர்‌ காணாது தவற விடுவது கடினமா 
யிருந்தது. மத்தேயு 23ல்‌ மட்டும்‌ பரிசேயர்கள்‌ மற்றும்‌ வேத 
பாரகார்களின்‌ நிலைமையை இயேசு விளக்கும்போது “ஐயோ” 
என்ற வார்த்தையை ஏழு முறைகள்‌ பயன்படுத்தினார்‌. அவர்‌ 
இந்த “ஐயோ”க்களைக்‌ கூறுகையில்‌, ஒருமுறை தவிர மற்ற 
எல்லா இடங்களிலும்‌ அவர்களை மாயக்காரரென்று அழைத்‌ 
தார்‌ - அந்த வார்த்தையைக்‌ கூறாத அந்த ஒரு இடத்தில்‌ 
அவர்‌ அவர்களைக்‌ குருடரான வழிகாட்டிகள்‌ என்று 
கூறினார்‌ (வ. 10). 

நியாயப்பிரமாணத்தைப்‌ பின்பற்றுவதால்‌ தேவனுடைய 
பார்வையில்‌ தாங்கள்‌ நீதிமான்களாக்கப்பட முடியும்‌ என்று 
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நம்பியதால்‌ இம்மதத்‌ தலைவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தைத்‌ 
தவறாகப்‌ பயன்படுத்தினார்கள்‌. பவுல்‌ இந்த நிலையைக்‌ 
குறித்து உடைந்த இருதயத்துடன்‌ புலம்பினார்‌ (ரோமர்‌ 9:1-5). 
அவர்களுடைய வைராக்கியத்தை அவர்‌ பாராட்டினாலும்‌ 
கூட, அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தை பின்பற்றுவதால்‌ 
தங்களைத்‌ தாங்களே நீதிமான்களாக்கிக்‌ கொள்ள நியமித்துக்‌ 
கொண்ட யூதத்‌ தலைவர்களின்‌ விருப்பத்தை அவர்‌ கடிந்து 
கொண்டார்‌ (ரோமர்‌ 10:1-4). யூதர்கள்‌ தவறான எண்ணப்‌ 
போக்கை வளர்த்துக்கொண்டதினால்‌, வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட மேசியா தங்கள்‌ நன்மைக்காக மட்டுமேயான 
வர்‌ என்று நம்பினார்கள்‌. ஆபிரகாமின்‌ பிள்ளைகள்‌ மட்டுமே 
இரட்சிக்கப்படுவார்கள்‌ என்றும்‌, தேவனுடைய கிருபையைப்‌ 
பெறுவதற்கான வாய்ப்பைப்‌ புறஜாதியார்‌ ஒருபோதும்‌ 
பெறுவதில்லை என்றும்‌ அவர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. புறஜாதியார்‌ 
என்பவர்கள்‌ நாய்களைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறந்தவர்கள்‌ அல்ல 
என்று யூதர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. 

இந்த இனவுணர்வும்‌, காரணமற்ற நாட்டுணர்வும்‌ முதல்‌ 
நூற்றாண்டிலிருந்த யூதர்களை, உலக வரலாற்றில்‌ இதற்கு முன்‌ 
அரிதாகவே காணப்படக்கூடிய சுய திருப்தி, சுய நீதி மற்றும்‌ 
குறுகிய மனப்பான்மை என்ற அச்சில்‌ வார்த்தன. இந்த 
அடிப்படையான பிரச்சனையானது நடபடிகள்‌ முழுவதிலும்‌ 
மறுபடி மறுபடி ஒலியெழுப்புதலுடன்‌ மேல்‌ மட்டத்திற்கு 
வருகின்றது. 

குறுகிய மனப்பான்மை என்ற பிரச்சனையைப்‌ பொறுத்த 
மட்டில்‌, ஆவிக்குரிய குருட்டாட்டத்தினால்‌ அப்போஸ்தலர்‌ 
கள்‌ அவதிப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. அப்போஸ்தலர்‌ 
களால்‌ புறஜாதியார்‌ பொதுவாகவே தவறாகப்‌ புரிந்து 
கொள்ளப்பட்டிருந்தாலும்‌, ஏவுதலினால்‌ அவர்கள்‌ கூறிய 
திட்டவட்ட மான கூற்றுக்களில்‌ புறஜாதியாரின்‌ இரட்சிப்பும்‌ 
உள்ளடங்கியிருந்தது. “சர்வ சிருஷ்டிக்கும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கியுங்கள்‌” (மாற்‌. 16:15) என்று இயேசு அவர்களுக்குக்‌ 
கூறிய பொழுது, “ஒவ்வொரு யூத சிருஷ்டிக்கும்‌ சுவிசேஷத்‌ 
தைப்‌ பிரசங்கியுங்கள்‌” என்று அவர்‌ கூறுவதாகப்‌ புரிந்து 
கொண்டார்கள்‌. “சகல ஜாதிகளையும்‌ சீஷராக்குங்கள்‌” என்று 
இயேசு கூறிய பொழுது (மத்‌. 28:19), “ஓவ்வொரு நாட்டிலும்‌ 
உள்ள சகல நுதரர்களையும்‌ சீஷராக்குங்கள்‌” என்று அவர்‌ 
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அர்த்தப்படுத்தியதாக அப்போஸ்தலர்கள்‌ நம்பினார்கள்‌. 
பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பேதுரு, வாக்குத்தத்தமானது 
அந்த நாளில்‌ அங்கிருந்தவர்களுக்கு மட்டுமல்லாது, 
“நம்முடைய தேவனாகிய கர்த்தர்‌ வரவழைக்கும்‌ தூரத்திலுள்ள 
யாவருக்கும்‌ உண்டாயிருக்கிறது” (அப்‌. 2:39) என்று பிரசங்கித்‌ 
தார்‌. ஒருவேளை, பேதுரு இக்கூற்றைப்‌ பிரசங்கிக்கையில்‌ 
மற்றும்‌ அங்கிருந்த மற்ற அப்போஸ்தலர்கள்‌ அச்செய்தியைக்‌ 
கேள்விப்பட்டுப்‌ பிரசங்கிக்கையில்‌, அது தூரத்தில்‌ உள்ள எந்த 
யூதார்களனுக்குமானது என்று அர்த்தப்பட்டதாக அவர்கள்‌ 
நம்பியிருக்கலாம்‌. ஆகையால்‌ அப்‌. 2ல்‌ புகழ்பெற்ற நாளாகிய 
பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ தொடக்கத்தன்று, சுவிசேஷத்தின்‌ 
கிருபையை எந்த ஒரு புறஜாதியாருக்கும்‌ வழங்குவதை 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ எண்ணாதிருந்தார்கள்‌! 

பிற்பாடு சாலொமோன்‌ மண்டபத்தில்‌ பேதுரு 
பிரசங்கிக்கும்‌ பொழுது, ஆபிரகாமிடத்தில்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட 
வாக்குத்தத்தங்களில்‌ “பூமியிலுள்ள வம்சங்களெல்லாம்‌ 
ஆசீர்வதிக்கப்படும்‌” (அப்‌. 3:25) என்பதும்‌ உள்ளடங்கியிருந்த 
தாகக்‌ கூறினார்‌. ஒருவேளை, குறுகிய மனப்பான்மையுள்ள 
யூதர்கள்‌ இதை யூதக்‌ குடும்பங்கள்‌ அனைத்தையும்‌ 
அர்த்தப்படுத்தியதாக எடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
தேவன்‌ இதை இனவேறு பாடின்றி, பூமியின்‌ எல்லாக்‌ 
குடும்பங்களும்‌ உள்ளடங்குவதாகவே அர்த்தப்படுத்தினார்‌. 

தர்சுப்‌ பட்டணத்தில்‌ சவுல்‌ மனமாற்றத்தின்‌ பொழுது, 
அவருக்கு ஞானஸ்நானம்‌ கொடுத்த அனனியாவிடம்‌ சவுல்‌, 
“புறஜாதிகளுக்கும்‌ ... என்னுடைய [இயேசுவினுடைய] 
நாமத்தை அறிவிக்றெதற்காக” (அப்‌. 9:15) ஏற்படுத்தப்பட்டார்‌ 
என்று கூறப்பட்டது. சபை தொடங்கி நான்கு ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பிறகு சவுல்‌ மனம்மாற்றப்பட்டதால்‌, தேவன்‌ அனனியாவிடம்‌ 
கூறியதைப்‌ பற்றி அனனியா மற்றவர்களுக்குக்‌ கூறியிருப்பார்‌. 
இவ்வளவு நீண்ட காலம்‌ இந்த முக்கிய உண்மையை 
அப்போஸ்தலர்களும்‌ யூதச்‌ சகோதரர்களும்‌ கண்டு கொள்ளா 
இருக்க முடிந்ததென்பது புதிரானதாகவே உள்ளது. 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ புறஜாதியாருக்குச்‌ சுவிசேஷத்தை 
அளிப்பதற்கு கூடுதலாகப்‌ பல அற்புதங்களும்‌ பல வருடங்‌ 
களும்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவைப்பட்டன! ரோம நூற்றுக்கதி 
பதியாயிருந்த கொர்நேலியுவின்‌ வீட்டுக்குச்‌ செல்லும்படி 
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பேதுருவைக்‌ கடைசியில்‌ இணங்கச்‌ செய்வதற்கு, கூடுதலான 
வெளிப்பாடும்‌ அற்புதங்களும்‌ தேவையாயிற்று, இவ்வித 
மாகவே முகல்முதலாய்ப்‌ புறஜாதியாரின்‌ மனமாற்றம்‌ நிறை 
வேறியது (அப்‌. 10). அதற்குப்‌ பிறகும்‌ கூட, பேதுரு அதே வகை 
யான இனமேன்மை பாராட்டுதலினால்‌ மனதில்‌ இடுக்கண்‌ 
கொண்டிருந்த (யூத) கிறிஸ்தவ சகோதரர்களால்‌ கடுமையாக 
விமர்சிக்கப்பட்டு, தம்‌ செயல்களுக்குத்‌ தற்காப்பு வாதம்‌ 
கூறும்படி அழைக்கப்பட்டார்‌ (அப்‌. 11:1-18). இந்தப்‌ 
பிரச்சனை பற்றி தேவனுடைய சத்தியம்‌ வெளிப்படுத்தப்பட்‌! 

தான நடபடிகளின்‌ மனதை கவரும்‌ ஒரு பாடமாயிருக்கின்றது. 











உலகளாவிய ஒரு எண்ணப்போக்கு 


காலம்‌ உட்பட்டது 

அப்‌. 2ல்‌ உள்ள பெந்தெகொஸ்தே நாளின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ 
கி.பி. 33ல்‌ நடந்ததாகப்‌ பொதுவான நாட்காட்டிக்‌ கணக்குகள்‌ 
கூறுகின்றன. கொர்நேலியுவின்‌ மனமாற்றமானது (அப்‌. 10) 
இ.பி. 38-40ல்‌ நடந்திருக்கலாம்‌ என்று கல்வியாளர்கள்‌ பலரால்‌ 
கணிக்கப்படுகின்றது. புறஜாதியார்‌ மற்றும்‌ விருத்தசேதனம்‌ 
பற்றிய தொடர்ந்த குழப்பங்களும்‌ கேள்விகளும்‌ (இ.பி. 51ல்‌ 
நடைபெற்றதெனக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ கணக்கிட்ட) எருசலேமின்‌ 
விசேஷக்‌ கூட்டங்கள்‌ அப்‌. 15 நடைபெற்ற காலம்‌ வரைக்கும்‌ 
தீர்த்து வைக்கப்படாதிருந்தது. 

இனங்களுக்கிடையிலான இவ்விதமான எண்ணப்‌ 
போக்கின்‌ இடுக்கண்கள்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ மத்தியிலே கூட 
தீர்த்து வைக்கப்படுவதற்கு அதன்‌ பிறகு ஏறக்குறைய இருபது 
ஆண்டுகள்‌ - இரண்டு பத்தாண்டுகள்‌ - ஆயிற்று! பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ ஏவப்பட்டிருந்தார்கள்‌ 
என்ற வெளிச்சத்தின்‌ கீழ்க்‌ காண்கையில்‌ இது அதிர்ச்சிக்‌ 
குள்ளாக்குவதாகவே இருக்கின்றது. தேவனுடைய ஏவுத 
லானது அவர்களின்‌ மனதில்‌ ஆழப்பதிருந்த எண்ணப்‌ போக்கு 
களை மாற்றியிருக்க அவசியமில்லை. தேவனுடைய சத்தியங்‌ 
களைப்‌ படிப்படியாகப்‌ புரிந்து கொள்ளுதல்‌ மட்டுமே 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ கடைசியில்‌ தங்கள்‌ எண்ணப்‌ போக்கு 
களையும்‌ முடிவுகளையும்‌ திருத்திக்‌ கொள்ளும்படி வழி 
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நடத்தியது. 


மாற்றம்‌ உட்பட்டது 

நடபடிகளானது நான்கு குறிப்பிட்ட எண்ணப்‌ 
போக்குகளைப்‌ பதிவு செய்துள்ளது. முதலாவது, பின்வருமாறு 
விளக்கக்‌ கூடிய எண்ணப்‌ போக்கை ஆகிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌: “எபிரெயராக இருந்து இயேசுவை 
நமக்கு மட்டுமே மேசியாவாகக்‌ கொண்டிருப்பதென்பது 
மாபெரும்‌ விஷயமல்லவா?” (இந்த எண்ணப்‌ போக்கானது 
அப்‌. 1 முதல்‌ 7 வரை காணப்படுகின்றது). 

இரண்டாவது, கூடுதலாக மனவெறுப்புடன்‌ கூடிய ஒரு 
எண்ணப்‌ போக்கு வெளிப்படுத்தப்பட்டது: “சமாரியாவில்‌ 
இருக்கும்‌ யூத மார்க்கத்தமைந்தவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கிப்ப 
தென்ற கருத்தை நாம்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்வோம்‌, ஆனால்‌ அதைப்‌ 
பற்றி நாம்‌ அதிக உணர்வெழுச்சியடையமாட்டோம்‌” (இது 
அப்‌. 8ல்‌ காணப்படுகின்றது.) 

மூன்றாவதாக, மிகவும்‌ பழமையான வாதம்‌ உள்ள 
எண்ணப்‌ போக்கானது காணப்பட முடியும்‌: “பேதுருவே, 
புறஜாதியாருக்கு ஞானஸ்நானம்‌ தருவதன்‌ மூலம்‌ நீங்கள்‌ 
அர்ச்தப்படுத்துவது என்ன? தேவன்‌ விரும்பினால்‌ அவரையும்‌ 
அவர்‌ வீட்டாரையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளட்டும்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
விருத்தசேதனத்தைக்‌ கைக்கொள்ள வேண்டும்‌. ” (இது அப்‌. 10 
முதல்‌ 14 வரை காணப்படுகின்றது.) 

நிறைவாக, சரியானதும்‌ ஏற்புடையதுமான நான்காவது 
எண்ணப்‌ போக்கொன்று புரிந்து கொள்ளப்பட்டு நடை 
முறைப்படுத்தப்பட்டது: “கிறிஸ்து ஒவ்வொருவருக்காகவும்‌ 
மரித்தார்‌ என்பதை இப்பொழுது நாங்கள்‌ புரிந்து கொள்கின்‌ 
றோம்‌, நாங்கள்‌ இனி சுவிசேஷத்தை ஒவ்வொரு சிருஷ்டிக்கும்‌ 
அறிவிப்போம்‌,/பிரசங்கிப்போம்‌.” (இது அப்‌. 15 முதல்‌ 28 வரை 
காணப்படுகின்றது.) 

















உலகளாவிய வகையில்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 


கொர்நேலியுவின்‌ நிகழ்ச்சியில்‌ முற்றிலுமான ஒரு திருப்பம்‌ 
நேரும்‌ வரையிலும்‌ யூதர்கள்‌ மற்றும்‌ யூதமார்க்கத்தமைந்‌ 
தவர்கள்‌ தவிர வேறு எவருக்கும்‌ பிரசங்கிப்பதில்‌ அப்போஸ்‌ 
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தலர்கள்‌ தவறியிருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 10:1-4). ரோமாபுரிப்‌ 
பேரரசில்‌ அவர்‌ வழக்கத்திற்கு மாறான ஒரு தொழில்‌ முறைப்‌ 
போர்‌ வீரராக இருந்தார்‌. அவர்‌ தேவபக்தியும்‌, தேவபயமும்‌, 
பெருந்தன்மையும்‌, ஜெபம்‌ நிறைந்தவருமாய்க்‌ காணப்‌ 
பட்டார்‌. மேலும்‌, அவரது சொந்த வேலைக்காரர்களே 
அவரைக்‌ குறித்து நீதிமானும்‌, தேவனுக்குப்‌ பயப்படுகிறவரும்‌, 
யூதஜனங்களெல்லாராலும்‌ நல்லவரென்று சாட்சி பெற்றவரு 
மாயிருந்தார்‌ என்று சான்று கொடுத்திருந்தார்கள்‌ (வ. 22). 
தேவனுடன்‌ அவர்‌ ஒரு வகையான உறவு கொண்டிருந்தார்‌ 
ஆனால்‌ அவர்‌ ஒரு கிறிஸ்தவராய்‌ இருக்கவில்லை. 

அப்‌. 10ல்‌ காணப்படுகிறபடி, கொர்நேலியுவின்‌ நிகழ்ச்சிகள்‌ 
நான்கு அற்புதங்கள்‌ உட்பட்டுள்ளன. முதலாவது, கொர்நேலி 
வுக்கு ஒரு தூதன்‌ தரிசனமாகி, சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கியாரான 
பேதுருவை அழைப்பிக்கும்படி அவருக்குக்‌ கட்டளை 
கொடுத்தார்‌ (அப்‌. 10:3-7). இரண்டாவது, பேதுரு ஞானதிருஷ்‌ 
டியடைந்தவராய்‌ ஒரு தரிசனத்தில்‌, பரலோகத்திலிருந்து,/ 
வானத்திலிருந்து இறக்கப்பட்ட கூடு ஒன்றில்‌ பல விலங்கு 
களைக்‌ கண்டார்‌ (வ. 9-16). அக்கூடு இறக்கப்பட்ட மூன்று 
முறைகளிலும்‌, அவ்விலங்குகளில்‌ சிலவற்றை அடித்துப்‌ 
புசிக்கும்படிப்‌ பேதுருவுக்குக்‌ கூறப்பட்டது. அந்த விலங்கு 
களின்‌ கூட்டத்தில்‌, மோசேயின்‌ ஒழுங்கு முறைமைகளின்படி 
அசுத்தமானவைகள்‌ என்று கூறப்பட்டிருந்த விலங்குகளும்‌ 
உள்ளடங்கியிருந்ததால்‌, அவைகளைக்‌ கொன்று உண்பதைப்‌ 





பேதுரு ஏற்க மறுத்து விட்டார்‌. கொர்நேலியுவின்‌ வேலைக்‌ 
காரர்கள்‌ பேதுருவைப்‌ பற்றி விசாரித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
போது, மூன்றாவது அற்புதம்‌ நடந்தது, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ 
பேதுருவை அவர்களுடன்‌ செல்லும்படி அறிவுறுத்தினார்‌ 
(வ. 17-22). நான்காவது அற்புதத்தில்‌, கொர்நேலியு மற்றும்‌ 
அவரது வீட்டார்‌ மீது பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இறங்கி வந்தார்‌, 
அவர்கள்‌ பற்பல பாஷைகளில்‌ பேசி, தேவனைப்‌ புகழ 
முடிந்தது (வ. 44-46). 

இந்த அற்புதங்களில்‌ எதுவும்‌ கொர்நேலியு மற்றும்‌ 
அவருடைய வீட்டாரின்‌ பாவங்களை மன்னிக்கவில்லை. இந்த 
அற்புதங்களில்‌ எதுவும்‌ அவர்களுடைய வாழ்வில்‌ புதுப்‌ 
பிறப்பை உண்டாக்கியிருக்கவில்லை. இந்த அற்புதங்கள்‌ 
நிறைவேற்றியது என்ன என்பதை நெருங்கிக்‌ காணுங்கள்‌. 
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முதலாவது, கொர்நேலியுவுக்குத்‌ தூதன்‌ தரிசனமானது 
சுவிசேஷ ஊழியரை அவர்‌ அழைப்பிக்கும்படி செய்தது. 
தேவன்‌ கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌ தாமும்‌ தம்‌ வீட்டாரும்‌ 
செய்யத்‌ தயாராயிருப்பதாகக்‌ கொர்நேலியு பேதுருவிடம்‌ 
கூறினார்‌ (வ. 33). பின்னாளில்‌, மறுப்புரைத்த சகோதரர்களின்‌ 
முன்னிலையில்‌ பேதுரு தமது செயல்பாடுகளுக்கான 
தற்காப்பு வாதத்தைக்‌ கூறியபோது, கொர்நேலியு தாம்‌ 
இரட்சிக்கப்‌ படுவதற்கேற்ற வார்த்தைகளைக்‌ கூறும்‌ ஒரு 
மனிதரை அழைப்பிக்கும்படிக்‌ கூறப்பட்டதாகச்‌ சொன்னார்‌ 
(அப்‌. 11:13, 14). கொர்நேலியு இன்னமும்‌ இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டிருந்ததில்லை மற்றும்‌ தேவனுடைய சித்தத்தை அறிந்த 
போதகர்‌ ஒருவரைத்‌ தாம்‌ அழைப்பித்திருந்ததை அவர்‌ 
அறிந்தார்‌ என்று இதிலிருந்து ஒருவர்‌ முடிவு செய்தாக 
வேண்டும்‌. மற்றும்‌, பேதுருவினிடத்தில்‌ விலங்குகள்‌ இருந்த 
கூடு மும்முறை இறக்கப்பட்ட போது, அது கொர்நேலியுவை 
இரட்சிக்கவில்லை, அது கொர்நேலியுவின்‌ வேலைக்காரருடன்‌ 
போகும்படிப்‌ பிரசங்கியாரை இணங்கச்‌ செய்தது. 
மூன்றாவது அற்புதத்தில்‌, பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பேதுருவை 
அந்த வேலைக்காரர்களுடன்‌ செல்லும்படி கூறினார்‌, 
நிறைவாகப்‌ பேதுருவை செசரியாவுக்குச்‌ செல்லும்படி 
இணங்கச்‌ செய்தார்‌. பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ இறங்கி வந்ததான 
நான்காவது அற்புதமானது கொர்நேலியுவை இரட்சிக்க 
வில்லை. மாறாக அது பேதுருவையும்‌, குறைந்தது மற்ற ஆறு 
சகோதரர்களையும்‌ இந்தப்‌ புறஜாதியாருக்குச்‌ சுவிசேஷத்தை 
அளிப்பது சரியானதும்‌ ஏற்றதும்‌ ஆகும்‌ என்று நம்பச்‌ செய்தது. 

பற்பல பாஷைகளில்‌ கொர்நேலியு பேசியது பற்றிப்‌ பல 
உண்மைகள்‌ கவனிக்கப்பட வேண்டும்‌. அவரும்‌ அவரது 
வீட்டாரும்‌ இயேசுவை தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று அறியும்‌ 
முன்பாகவே பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ அவர்‌(கள்‌)மீது 
இறங்கினார்‌. பேதுரு, “நான்‌ பேசத்‌ தொடங்கிய போது” இது 
நடைபெற்றது என்று கூறினார்‌. ஆகையால்‌ அவர்‌ இயேசுவைப்‌ 
பற்றி அவர்களுக்குக்‌ கூறு முன்பே இது நடைபெற்றது 
(அப்‌. 11:15). அடுத்ததாக, கொர்நேலியுவை இரட்சிப்புக்‌ 
குள்ளாக்கும்‌ வார்த்தைகள்‌ பேசப்பட்டன; அந்த வார்த்தைகள்‌ 
பேசப்படும்‌ வரையிலும்‌ கொர்நேலியு பாவங்களில்‌ இருந்து 
விடுதலை பெற்றிருக்க முடியாது (அப்‌. 11:14). அந்த 
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வார்த்தைகள்‌ பேசப்படுவதற்கு முன்பாகவே கொர்நேலியுவின்‌ 
மீது பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ வந்திறங்கினார்‌; ஆகையால்‌, 
இரட்சிப்பு அப்பொழுதும்‌ கூட நிறைவேறியிருக்கவில்லை. 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ கொர்நேலியுவின்‌ மீது இறங்கி வந்த 
நிகழ்ச்சியானது, இந்தப்‌ புறஜாதிக்கு சுவிசேஷத்தை அளிக்கும்‌ 
படியான பேதுருவின்‌ முடிவைக்‌ தூண்டியது. அவர்‌ அப்போஸ்‌ 
குலர்கள்‌ யாவரும்‌ பரிசுத்த ஆவியினால்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற 
நிகழ்ச்சியை நினைவு கூர்ந்தார்‌, மற்றும்‌ கொர்நேலியுவின்‌ 
வீட்டாருக்குத்‌ தரப்பட்ட அவிக்குரியதான அப்படிப்பட்‌! 
தொரு ஞானஸ்நானமானது இந்தச்‌ சூழ்நிலைக்குத்‌ தேவனு 
டைய அங்கீகாரத்தைக்‌ கொடுத்தது (அப்‌. 11:16, 17) என்பதை 
உணர்ந்தார்‌. 

இந்த நிகழ்ச்சியின்‌ முடிவில்‌, தமது உரையைக்‌ கேட்ட 
புறஜாதியாருக்கு “இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ நாமத்திலே ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ கொடுக்கும்படி ” (அப்‌. 10:48) கட்டளையிட்டார்‌. அது 
எட்டு அல்லது பத்து ஆண்டுகளுக்கு முன்பு அப்‌. 2ல்‌ பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளன்று எருசலேமில்‌ இருந்த கூட்டத்தாருக்குப்‌ 
பேதுரு பிரசங்கித்திருந்த அதே ஞானஸ்நானமாக இருந்தது. 
ஒரு நபரின்‌ “நாமத்திலே” ஞானஸ்நானப்படுத்துதல்‌ என்றால்‌ 
அவரின்‌ அதிகாரத்தினால்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்துதல்‌ ஆகும்‌. 
பேதுரு அதே ஞானஸ்நானத்தையே பயன்படுத்தினார்‌, 
ஏனெனில்‌ இரண்டுமே இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ அதிகாரத்தினால்‌ 
ஆனவையாகும்‌. இருப்பினும்‌, பெந்தெகொஸ்தேயன்று அந்த 
ஞானஸ்நானம்‌ “உங்களின்‌ பாவமன்னிப்புக்கென்று?”” 
(அப்‌. 2:38) என்று பேதுரு அறிவித்திருந்தார்‌. விஷயம்‌ அப்படி 
யென்றால்‌, கொர்நேலியுவும்‌ அவர்‌ வீட்டாரும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ வகையிலும்‌ இரட்சிக்கப்படாதிருந்‌ 
தார்கள்‌. ஆவியானவர்‌ இறங்கி வந்ததென்பது ஞானஸ்நானத்‌ 
திற்கு முன்பு நடைபெற்றதால்‌, இவ்விஷயத்தில்‌ இந்த 
வீட்டாருக்கு பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ கிரியையானது 
நேரடியாக எந்த இரட்சிப்பையும்‌ தரவில்லை என்பது 
உறுதியாகும்‌. 

ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய இந்தப்‌ புரிந்து கொள்ளுதலானது, 
நடபடிகளில்‌ உள்ள மற்ற எல்லா ஞானஸ்நான நிகழ்ச்சி 
களுக்கும்‌ மற்றும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய உபதேசக்‌ கூற்று 
களுக்கும்‌ ஏற்றதாகவும்‌ பொருத்தமானதாகவும்‌ உள்ளது. தா்சுப்‌ 
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பட்டணத்துச்‌ சவுலுக்கும்‌ கூட, “நீ எழுந்து, ... ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்று, உன்‌ பாவங்கள்‌ போகக்‌ கழுவப்படு” (அப்‌. 22:16) 
என்று கூறப்பட்டது. ஒருவர்‌ ஞானஸ்நானத்‌ தண்ணீரில்‌ 
இருந்து எழுகின்றபோது, அது கிறிஸ்துவுக்குள்ளான புதிய 
ஜீவனுக்கான உயிர்த்தெழுதல்‌ ஆகும்‌ என்று பவுல்‌ விளக்கினார்‌ 
(ரோமர்‌ 6:3, 4). அந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, அந்த உபதேச 
சட்டத்திற்கு ஒருவர்‌ கீழ்ப்படிந்த பின்புதான்‌/&ழ்ப்படியும்‌ 
போதுதான்‌ பாவத்திலிருந்து விடுதலையாக்கப்படுகின்றார்‌ 
என்றும்‌ பவுல்‌ கூறினார்‌ (ரோமர்‌ 6:17, 18). வேதாகமத்தின்‌ 
உபதேசங்கள்‌ யாவற்றிலும்‌ ஞானஸ்நானம்‌ என்பது மிகக்‌ 
குறைவாகப்‌ புரிந்து கொள்ளப்படும்‌ ஒரு உபதேசமாய்‌ 
உள்ளது. ஒருவேளை இது விசுவாசத்திற்கான தேவனுடைய 
கடைசிப்‌ பரிசோதனையாய்‌ இருக்கலாம்‌! மனம்‌ வருந்தி, 
விசுவாசிக்கின்ற பாவிகள்‌, அர்த்தமே இல்லாமல்‌ காணப்‌ 
படுகின்ற ஞானஸ்நானம்‌ போன்ற செயலுக்கு தங்களைக்‌ 
கீழ்ப்படுத்தும்‌ விசுவாசம்‌ கொண்டிருக்கின்றார்களா? 





முடிவுரை 

அலை முழுவதற்கும்‌, ஒவ்வொரு மனித உயிருக்கும்‌ 
இரட்சிப்பு தரப்படுகின்றது. தேவன்‌ தம்முடைய குமாரனைப்‌ 
பலியாக ஒப்புக்‌ கொடுத்ததன்‌ மூலம்‌ அந்த இரட்சிப்பை 
வைத்துள்ளார்‌. தேவனுடைய கிருபையினால்‌ ஆன இரட்சிப்‌ 
பானது உண்மையில்‌ “எல்லா மனுஷருக்கும்‌ ... பிரசன்னமாகி” 
(கீத்து 2:11) இருக்கின்றது, ஆனால்‌ கொடுக்க முன்‌ 
வரப்பட்டுள்ள இந்த ஈவை ஏற்றுக்‌ கொள்வது தனிநபர்களைப்‌ 
பொறுத்ததாகும்‌. 

அறியாமை, ஆணவம்‌, தப்பெண்ணம்‌ மற்றும்‌ இனப்பற்று 
ஆகியவை இயேசுவின்‌ நாட்களில்‌ இருந்த யூதர்களிடையே 
இருந்த காரணத்தால்‌, மற்ற இனத்தார்‌ மேசியாவுக்கு ஊழியம்‌ 
செய்ய ஏற்புடையவர்களா அல்லவா என்ற கேள்வியை 
முடிவுக்குக்‌ கொண்டு வர இருபதாண்டுகள்‌ ஆயிற்று. 
இனங்களுக்கிடையே இருந்த எதிர்ப்புக்‌ கொள்கையானது 
சபையில்‌ கூட மெதுவாகவே கரைந்து மறைந்தது. 

இன்றைய நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ எதிர்கொள்ளும்‌ 
பிரச்சனையானது, ஒருவேளை இயேசுவின்‌ கட்டளையைப்‌ 
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புரிந்து கொள்வதில்‌ காட்டப்படும்‌ அக்கறையின்மையானது, 
இனப்பகைமையின்‌ அளவுக்கு இல்லாதிருக்கலாம்‌. உலக 
மெங்கும்‌ போய்‌, சகல ஜாதிகளுக்கும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கியுங்கள்‌ என்று அப்போஸ்தலர்களுக்கு அவர்‌ கொடுத்த 
கட்டளையில்‌, ஓவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ எல்லாக்‌ 
கிறிஸ்தவரா்களுக்குமான தொடர்ந்த, மறுபடி மறுபடி உள்ள 
பொறுப்பானது மறைந்துள்ளது. இது, பெந்தெகொஸ்தே 
நாளில்‌ இருந்து நியாயத்தீர்ப்பு நாள்‌ வரைக்கும்‌ சுவிசேஷ 
மானது உலக முழுவதிலும்‌ ஒரு முறையாவது பிரசங்கிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்று அர்த்தப்படுகின்றதா? அரிதாகவே இவ்வாறு 
அர்த்தப்படுகின்றது! ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌, மீண்டும்‌ 
மீண்டும்‌ உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்றே இது அர்த்தப்படுகின்றது! 

இன்றைய நாட்களில்‌ வாழும்‌ மக்கள்‌ முந்திய தலைமுறை 
களுக்கோ அல்லது எதிர்காலத்‌ தலைமுறைகளுக்கோ 
பிரசங்கிக்க முடியாது. இன்றைய நாட்களில்‌ மக்கள்‌ 
இப்போதுள்ள தலைமுறைக்கு மட்டுமே பிரசங்கிக்க முடியும்‌. 
பூமி முழுவதிலும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்க வேண்டும்‌ என்ற 
தேவனுடைய அறிவுறுத்தலானது இன்னும்‌ வலிவுடைய 
தாகவும்‌ செல்லத்‌ தக்கதாகவும்‌ உள்ளது. சுவிசேஷமானது 
எல்லாருக்குமானதாகும்‌, ஆனால்‌ இன்று வாழ்கின்ற 
கிறிஸ்தவர்களால்‌ கிருபையைப்‌ பற்றிய இந்த நற்செய்தியானது 
பரப்பப்படாத வரையிலும்‌, இன்றைய உலகமானது அதை ஒரு 
பொழுதும்‌ கேள்விப்படாது. 
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ஒருக்‌ கொருத்கோரின்‌ 
பதடீவரு 


நடபடிகள்‌ என்பது மாற்றத்தின்‌ புத்தகமாகும்‌. இது 
முடிவுவை மேற்கொள்ளுதல்‌, இயேசுவின்‌ அழைப்புக்கு 
“இப்பொழுதே கீழ்ப்படிதல்‌” அல்லது புறக்கணித்தல்‌ என்பதற்‌ 
கான ஒரு காலம்‌ ஆகியவற்றைப்‌ பதிவு செய்துள்ளது. இது 
பதில்களுக்கான அப்போஸ்தலர்களின்‌ தொடர்ந்த நாட்டத்தை 
யும்‌ தேவனுடைய கிருபையின்‌ ஈர்ப்பு சக்திக்கு ஆண்களும்‌ 
பெண்களும்‌ பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்று அவர்களின்‌ 
வேண்டுகோளையும்‌ வெளிப்படுத்துகின்றது. இயேசுவின்‌ 
வரலாறானது தீர்க்கமான மற்றும்‌ உடனடியான மாற்றங்‌ 
களுக்கு அழைத்தது என்ற சத்தியத்தை இதன்‌ வாசகார்‌ 
அதிரடியாக உணருகின்றார்‌. 

இப்புத்தகமானது எந்த ஒரு இடைப்பட்ட ஆதார 
நிலையையும்‌ - முடிவெடுக்கத்‌ தாமதிப்பவருக்குப்‌ பாதுகாப்‌ 
பான இடத்தையோ, சந்தேகப்படுபவருக்கு ஆறுதலையோ, 
சாலை நடுவிலான தீர்வுக்கு முயற்சி செய்பவருக்குப்‌ 
பரிதாபத்தையோ கொடுப்பதில்லை. ஒவ்வொரு வரலாறுமே, 
உறுதியான ஒப்புக்‌ கொடுத்தல்‌ அல்லது புறக்கணித்தல்‌ 
என்பதையே கூறுகின்றது, சில வேளைகளில்‌ கோபமான 
புறக்கணிப்பு கூட பிரசங்கியாருக்கு உபத்திரவமாகத்‌ திரும்பி 
யது. இது, “என்னோடே இராதவன்‌ எனக்கு விரோதியா 
யிருக்கிறான்‌; என்னோடே சேர்க்காதவன்‌ சிதறடிக்கிறான்‌” 
(மத்‌. 12:30) என்று இயேசு கூறிய பலத்த கூற்றின்‌ எச்சமாய்‌ 
இருக்கின்றது. 





முதல்‌ சீஷார்களின்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுத்தல்‌ 


இயேசுவின்‌ வாழ்க்கையில்‌ உச்சகட்டத்தின்போது, 
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அப்போஸ்தலர்கள்‌ பலவீனமானவர்களாக, குழப்பம்‌ அடைந்த 
வார்களாக, உறுதியின்றி ஊசலாடுபவர்களாக மற்றும்‌ சில 
வேளைகளில்‌ கோழைகளாகக்‌ கூட இருந்தார்கள்‌. தோட்டத்‌ 
இல்‌ இயேசு கைது செய்யப்பட்ட வேளையில்‌ அவர்கள்‌ 
எல்லாரும்‌ அவரை விட்டு ஓடிப்‌ போனார்கள்‌ (மத்‌. 26:56; 
மாற்‌. 14:20), பேதுரு தூரத்திலே அவருக்குப்‌ பின்‌ சென்றார்‌ 
(மாற்‌. 14:54; லூக்‌. 22:54), ஆனால்‌ பின்பு அவரை அறிந்திருந்‌ 
ததை மறுத்து, அவரைச்‌ சபித்தார்‌ லூக்‌. 22:60). யோவான்‌ 
என்பவர்‌ யோவான்‌ 18:15, 16ல்‌ குறிப்பிடப்பட்ட பெயர்‌ 
தரப்படாத மனிதரானால்‌, அவர்‌ பிரதான ஆசாரியரால்‌ 
அறியப்பட்ட வராகையால்‌, பிரதான ஆசாரியரின்‌ வீட்டு 
முற்றத்தில்‌ இயேசுவுடன்‌ பிரவேசிக்கையில்‌ மிகுந்த 
கவலையுள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌. பின்பு அவர்‌ வெளியே சென்று 
பேதுருவைத்‌ தம்முடன்‌ கூட்டி வந்தார்‌. இருந்தாலும்‌, 
அவர்கள்‌ இருவருமே இயேசுவைக்‌ தற்காத்ததாகவோ, 
இயேசுவைப்‌ பற்றிய பிலாத்துவின்‌ முடிவை மறுத்ததாகவோ 
குறிப்பிடப்படவில்லை. அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ சிலுவையை 
சுமக்க உதவி செய்யவுமில்லை, அவரின்‌ சாரத்தைப்‌ புதைப்‌ 
பதிலும்‌ உதவி செய்யவில்லை (லூக்‌. 23:50-53)! 

இதே மனிதர்கள்‌ பின்னாளில்‌, இயேசுவின்‌ உயிர்த்‌ 
தெழுதலைப்‌ பற்றி உள்ளார்ந்த மதிப்புடன்‌, தைரியமாகச்‌ 
சாட்சியளித்தார்கள்‌, அதை அவர்கள்‌ மாபெரும்‌ வல்லமை 
யுடன்‌ செய்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:33). உபத்திரவப்படுத்தப்பட்ட 
போது, அவர்கள்‌ இயேசுவை கிறிஸ்து என்று தொடர்ந்து 
பிரசங்கிக்கத்‌ தைரியத்திற்காய்‌ ஜெபித்தார்கள்‌, அதுவும்‌ 
அவ்வாறு பிரசங்கிக்கக்‌ கூடாதென்று கண்டனம்‌ பண்ணப்‌ 
பட்ட உடனே அவ்வாறு செய்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:29). இயேசுவின்‌ 
நாமத்தினால்‌ எவ்வளவும்‌ பேசக்‌ கூடாது என்று அவர்களுக்குக்‌ 
கூறப்பட்டது (அப்‌. 4:18), ஆனால்‌ அவர்கள்‌ யூத அதிகாரிகளுக்‌ 
குச்‌ செவி கொடுப்பகைக்காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ இயேசுவுக்குச்‌ 
செவி கொடுத்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:19, 20; 5:28, 29). 

இந்த அப்போஸ்தலர்கள்‌, மலைபோல்‌ குவிந்த உபத்திரவங்‌ 
களிலும்‌ தொடர்ந்து உறுதியாய்‌ நின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ கைது 
செய்யப்பட்டு, சிறையில்‌ அடைக்கப்பட்ட போதிலும்‌, தூதன்‌ 
அவர்களை விடுவித்த பொழுது, தொடர்ந்து பிரசங்கித்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 5:18-20). திரும்பவும்‌ அவர்கள்‌ சனதெரீன்‌ சங்கத்தாருக்கு 
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முன்பாகக்‌ கொண்டு வரப்பட்டு, கேள்வி கேட்கப்பட்டு, 
கடிந்து கொள்ளப்பட்டு, தண்டிக்கப்பட்டு கடைசியில்‌ சட்டத்‌ 
திற்குப்‌ புறம்பாக சவுக்கால்‌ அடிக்கப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 
5:27-40). அதற்குப்‌ பிறகும்‌ கூட, தேசத்தில்‌ இருந்த உயர்நிலை 
யூதர்களால்‌ ஏற்பட்ட பயங்கரமான, வெளியரங்கமான 
உபத்திரவம்‌ மற்றும்‌ புழுகி படிந்த எருசலேமின்‌ தெருக்களில்‌ 
தங்கள்‌ முதுகுகளில்‌ இரத்தம்‌ வழிந்தோடச்‌ சென்ற நிலையிலும்‌ 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ தங்கள்‌ சக கிறிஸ்தவர்களிடம்‌ திரும்பி 
வந்து, இயேசுவின்‌ நாமத்திற்காகத்‌ தாங்கள்‌ அவமானப்பட்டு, 
உபத்திரவம்‌ அடையப்‌ பாத்திரராக எண்ணப்பட்ட படியால்‌ 
சந்தோஷம்‌ அடைந்தார்கள்‌ (அப்‌. 5:41)! உயிர்‌ போக்கும்‌ பயம்‌ 
கொடுத்த உபத்திரவங்களின்‌ மத்தியிலும்‌ கூட, முன்பு 
ஆட்டுக்குட்டி போலிருந்த இந்த மனிதர்கள்‌ வீரமுள்ள 
சிங்கங்கள்‌ போலாகி, ஒவ்வொரு நாளும்‌, கிடைத்த ஒவ்வொரு 
சந்தர்ப்பத்திலும்‌ தொடர்ந்து பிரசங்கித்தார்கள்‌ (அப்‌. 5:42). 
பெண்கள்‌ அதிகமான அளவு மாறுபட்டவர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌; ஏனெனில்‌, பின்னணியில்‌ அவர்கள்‌ இருந்து 
கொண்டு, இயேசுவின்‌ மரணத்திற்காக அழுது புலம்பிய 
பொழுதும்‌ கூட, அவர்கள்‌ மிகக்‌ குறைவான அளவே உணர்வுப்‌ 
பூர்வமான ஊசலாட்டத்தைக்‌ காண்பித்தார்கள்‌ (லூக்‌. 
23:27-31). அவர்கள்‌ இயேசுவின்‌ கல்லறையை அலங்கரித்தார்‌ 
கள்‌ (லூக்‌. 23:55, 56), மற்றும்‌ வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ 
அதிகாலையில்‌ கல்லறையினிடத்திற்கு சென்றார்கள்‌ (மத்‌. 28:1). 
இயேசுவின்‌ தாய்‌ மரியாள்‌, மகதலேனா மரியாள்‌, சலோமி, 
யோவன்னாள்‌ மற்றும்‌ “இன்னொரு மரியாள்‌” (ஒருவேளை 
இவர்‌ யாக்கோபின்‌ தாயாக இருக்கலாம்‌) ஆகிய இந்தப்‌ 
பெண்களே கல்லறை வெறுமையாயிருந்ததை முதலில்‌ 
அறிந்தார்கள்‌ (மத்‌. 28:1; மாற்‌. 16:1, 2; லூக்கா 24:10). 
மத்தியா ஒரு அப்போஸ்தலராகக்‌ கோர்ந்தெடுக்கப்பட்ட 
நிகழ்ச்சியின்‌ போது, மேல்‌ வீட்டில்‌ இருந்த 120 சீஷர்களில்‌ 
இப்பெண்களும்‌ ஆர்வத்துடன்‌ இருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 1:14-26). 
ஆகையால்‌, இயேசுவின்‌ சீஷர்களுடன்‌ இப்பெண்கள்‌ 
எப்பொழுதும்‌ கூடவே இருந்து, அவரது விசாரணை மற்றும்‌ 
சிலுவையில்‌ அறையப்படுதல்‌ ஆகியவற்றின்போது அமைதி 
யுடன்‌ ஆதரவாய்‌ இருந்து, அவரது மரணம்‌ மற்றும்‌ அடக்‌ 
கத்தை மென்மையாய்க்‌ கவனித்துக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்று 
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காணப்படுகின்றது. அவரது உயிர்த்தெழுதலுக்குப்பிறகு 
இவர்கள்‌ முற்றிலும்‌ நம்பகமான உறுதிப்பாட்டுடன்‌ இருந்து, 
பேதுரு சிறைப்பட்ட சந்தர்ப்பங்கள்‌ ஒன்றில்‌ பெண்களுக்கான 
விசேஷ ஜெபக்‌ கூட்டத்தைக்‌ கூட நடத்தினார்கள்‌ 
(அப்‌. 12:12). 

அரிமத்தியாவூர்‌ யோசேப்பு என்பவர்‌ இயேசுவின்‌ 
சாரத்தைச்‌ சிலுவையிலிருந்து பெற்று அதை அடக்கம்‌ 
செய்தார்‌. அவர்‌ சனதெரீன்‌ சங்க உறுப்பினராய்‌ இருந்ததால்‌, 
அவருடைய சீஷத்துவமானது முற்றிலும்‌ வழக்கத்துக்கு 
மாறானதாயிருந்தது லூக்‌. 23:50). ஏனெனில்‌, “யூதருக்குப்‌ 
பயந்ததினால்‌” அவர்‌ தமது விசுவாசத்தை ஒரு இரகசியமாகக்‌ 
காத்தார்‌ (யோவா. 19:38). இயேசுவின்‌ சரீரத்தை அவர்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டதென்ற வெளிப்படையான செயலானது 
இனி அவரது சீஷத்துவம்‌ இரகசியமாய்க்‌ காக்கப்படா 
தென்பதை உறுதிப்படுத்தியது. அடக்கம்‌ செய்வதில்‌ 
யோசேப்புக்கு உதவியாயிருந்த நிக்கொகேமு என்பவர்‌ 
சரீரத்திற்கு அபிஷேகிக்க சுகந்த வர்க்கங்களைக்‌ கொடுத்தார்‌ 
(யோவா. 19:39, 40). அவரும்‌ சனதெரீன்‌ சங்க உறுப்பின 
ராகவும்‌, “யூதருக்குள்ளே அதிகாரியாகவும்‌ இருந்தார்‌ 
(யோவா. 3:1). இவ்விரு மனிதர்களும்‌ இயேசுவின்‌ சரீரத்தை 
அடக்கம்‌ செய்வதில்‌ தைரியமாய்‌ ஈடுபட்டதினால்‌, இயேசு 
வுக்கு அவர்கள்‌ தங்களை வெளிப்படையாக ஒப்படைத்த 
பிறகு சனதெரீன்‌ சங்கத்திலும்‌, யூதர்களின்‌ சமூகத்திலும்‌ 
அவர்களின்‌ நிலைமையானது கணிசமான அளவில்‌ மாற்றம்‌ 
அடைந்திருக்கும்‌. 

சிலுவையில்‌ (இயேசு) அறையப்பட்டபின்‌ ஆறு வாரங்‌ 
களுக்கும்‌ குறைவான காலகட்டத்தில்‌ அந்த 120 சகோதர 
சகோதரிகளும்‌ தொடர்ந்து ஒன்று கூடுவதற்கு உறுதியான 
பற்றைக்‌ காண்பித்தார்கள்‌ (அப்‌. 1:15). அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
மற்றும்‌ பெண்களுடன்‌ இயேசுவின்‌ சகோதரர்களும்‌ அங்கிருந்‌ 
தார்கள்‌. இதற்கு முன்‌ மரியாளின்‌ மற்ற பிள்ளைகள்‌, 
இயேசுவை மேசியாவாக விசுவாசித்திருந்ததில்லை. இயேசு 
அற்புதங்களைச்‌ செய்து (மேசியா என்ற) தம்‌ உரிமைகோரு 
குலைச்‌ செய்ய கூடாரப்‌ பண்டிகைக்குச்‌ செல்லாதிருந்ததற்காக 
அவர்கள்‌ அவரை ஏளனம்‌ செய்திருந்தார்கள்‌ (யோவா. 7:1-5). 
இந்த அரை சகோதரர்களில்‌ ஒருவரான யாக்கோபு பின்னாளில்‌ 
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சபையில்‌ முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தவராக, விருத்தசேகனப்‌ 
பிரச்சனை பற்றி எருசலேமில்‌ நடந்த கூட்டத்திற்குத்‌ தலைமை 
ஏற்று நடத்தினார்‌ (அப்‌. 15:13). அவர்‌ எருசலேம்‌ சபையின்‌ 
“தூண்‌” என்றும்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்‌ (கலா. 1:19; 2:9, 12) 
மற்றும்‌ அவர்‌ புதிய ஏற்பாட்டு நிருபம்‌ ஒன்றின்‌ ஏவப்பட்ட 
எழுத்தாளராகவும்‌ இருந்தார்‌ (யாக்‌. 1:1). 

இயேசு கைது செய்யப்பட்டு விசாரணை செய்யப்பட்ட 
காலம்‌ தொடங்கி, பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ வரையிலும்‌, 
விருவிருப்பான மாற்றங்கள்‌ நிகழ்ந்தன. முன்பு சீஷர்கள்‌ 
அலைபாயும்‌ மனம்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌; பிற்பாடு அவர்‌ 
களெல்லாருக்கும்‌ கர்த்தராகிய இயேசுவின்மேல்‌ மாபெரும்‌ 
பயம்‌ (மரியாதை) உண்டாயிற்று (அப்‌. 2:43). முதல்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
கள்‌ விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ நடைமுறைகளில்‌ ஐக்கியத்தை செயல்‌ 
விளக்கப்படுத்தினார்கள்‌; ஒருவருக்கொருவர்‌ பரிவையும்‌, 
போஷிக்கும்‌ அன்பையும்‌ காட்டினார்கள்‌; அவர்களின்‌ 
ஆராதனையில்‌ ஒன்றித்திருத்தலின்‌ நெருங்யெ பிணைப்பும்‌, 
ஐக்கியமும்‌ இருந்தன (அப்‌. 2:42-44). தங்களின்‌ சக கிறிஸ்தவர்‌ 
களின்‌ தேவைகளை இதற்கு முன்னும்‌ பின்னும்‌ காணப்படாத 
அளவுக்குத்‌ தியாகம்‌ நிறைந்த வழிமுறைகளில்‌ அவர்கள்‌ 
நிறைவேற்றினார்கள்‌ (அப்‌. 2:44, 45; 4:32-35). எல்லாக்‌ காலத்தி 
லும்‌ எதிரொலிக்கும்‌ உறுதிப்பாட்டை விளைவாய்‌ ஏற்படுத்தி 
ஏதோ ஒன்று அவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ நடைபெற்றது. 





மற்றவர்களின்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்தல்‌ 

கிறிஸ்துவுக்குத்‌ தங்கள்‌ வாழ்க்கையை ஒப்புக்‌ கொடுத்தவர்‌ 
களாய்‌ நடபடிகளில்‌ காணப்படும்‌ தைரியமான மக்கள்‌ பலரை 
நாம்‌ காணுவோம்‌. லேவியனான பர்னபா சீப்புருதீவில்‌ 
தனக்கொரு நிலத்தை உடைமையாகக்‌ கொண்டிருந்தார்‌; ஆதி 
சீஷர்களுக்கு நிதி தேவைப்பட்ட போது, அவர்‌ அந்த நிலத்தை 
விற்றுக்‌ கிடைத்த பணத்தை தேவையில்‌ இருந்தவர்களுக்கு 
விநியோகிப்பதற்காக அப்போஸ்தலர்களின்‌ பாதத்தில்‌ 
வைத்கார்‌ (அப்‌. 4:36, 37). தார்சுப்‌ பட்டணத்து சவுல்‌ பயங்கர 
மான உபத்திரவம்‌ தருவதில்‌ முக்யெமானவராய்‌ இருந்ததால்‌ 
அவரைக்‌ குறித்து அஞ்சிய சகோதரர்களிடத்தில்‌ பின்னாளில்‌ 
அவர்‌ (பர்னபா) அவருக்காக (சவுலுக்காக) பரிந்து பேசினார்‌ 











125 


(அப்‌. 9:26, 27). பர்னபா தனது வாழ்வு முழுவதையுமே 
பிரசங்கிப்பதற்காக ஒப்புக்‌ கொடுத்தார்‌ என்பது தெளிவு, 
ஏனெனில்‌ முதலாம்‌ பயணத்தில்‌ அவர்‌ பவுலுடன்‌ இருந்தார்‌ 
(அப்‌. 13:2). அந்தப்‌ பயணத்தின்‌ முடிவில்‌, விருத்தசேதனம்‌ 
பற்றிய பிரச்சனையைக்‌ கலந்துரையாடுவதற்கு பவுலுடன்‌ 
எருசலேமில்‌ அவர்‌ இருந்தார்‌ (கலா. 2:1); ஆனால்‌ தவறான 
செயல்பாடுகளில்‌ அவர்‌ பேதுருவினால்‌ இழுப்புண்டார்‌. இதன்‌ 
விளைவாக, அவர்களைக்‌ கடிந்து கொள்ள வேண்டும்‌ என்று 
பவுல்‌ நம்பினார்‌ (கலா. 2:13, 14). பர்னபா அந்தியோகியாவில்‌ 
ஒரு முக்கியப்‌ போதகராகவும்‌ பிரசங்கியாராகவும்‌ தொடர்ந்த 
தோடு (அப்‌. 15:35), பவுலும்‌ அவரும்‌ பிரிந்த போதிலும்‌ கூட 
அவர்‌ (பர்னபா) மற்ற சில ஊழியப்‌ பயணங்களை மேற்‌ 
கொண்டார்‌ (அப்‌. 15:39). அவரும்‌ கிறிஸ்துவுக்கென்று தம்மை 
ஒப்புக்‌ கொடுத்தவராய்‌ இருந்தார்‌. 

மென்மையான வலிவாளராயிருந்த பிரசங்கியாரான 
ஸ்தேவான்‌ கர்த்தருக்கென்று தம்மை தீவிரமாகவும்‌, வீரத்‌ 
துடனும்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்திருந்தார்‌. அபாயகரமான முறையில்‌ 
கலகம்‌ விளைவித்த யூதர்களைக்‌ குறித்து அவர்‌ அஞ்சா 
திருந்தார்‌; அவர்‌ தம்‌ உயிரை இழக்கும்‌ வேளையில்‌, தம்மைக்‌ 
கொலை செய்தவர்களுக்காக அவரால்‌ ஜெபிக்க முடிந்தது 
(அப்‌. 7:54-60). 

சீஷர்கள்‌ மத்தியில்‌ புறக்கணிக்கப்பட்டிருந்த /கண்டு 
கொள்ளாது விடப்பட்டிருந்த சில கிரேக்க விதவைகளின்‌ 
விசாரிப்புப்‌ பணியை திருத்த உதவுவதற்குத்‌ தேர்ந்து கொள்ளப்‌ 
பட்ட விசேஷித்த ஊழியர்கள்‌ ஏழு பேரில்‌ பிலிப்புவும்‌ 
ஒருவராய்‌ இருந்தார்‌ (அப்‌. 6:1-5). பின்னாளில்‌ அவர்‌ 
எருசலேமை விட்டுப்‌ புறப்பட்டு, சமாரியாவுக்குச்‌ சென்றார்‌. 
கர்த்தருக்குப்‌ பல பதில்செயல்களை விளைவிக்கும்‌ மாபெரும்‌ 
புத்துயிர்ப்புடன்‌ கூடிய பிரசங்கம்‌ செய்யும்படியாகவே அவர்‌ 
அங்கு சென்றார்‌ (அப்‌. 8:5, 6). தூதன்‌ ஒருவர்‌ அழைத்ததால்‌ 
அவர்‌ (பிலிப்பு) அந்த மாபெரும்‌ ஊழியத்தை விட்டுச்‌ சென்று, 
எத்தியோப்பிய மந்திரி ஒருவரின்‌ இரதத்துடன்‌ சேர்ந்து 
கொண்டபொழுது அவர்‌ இன்னுமொரு மாபெரும்‌ 
வாய்ப்பைக்‌ கண்டடைந்து “இயேசுவைக்‌ குறித்து அவருக்குப்‌ 
பிரசங்கித்தார்‌” (அப்‌. 8:26-35). அடுத்ததாக, ஆசோத்‌ என்ற 
ஊரில்‌ பிரசங்கித்து, செசரியாவுக்குச்‌ செல்லும்‌ வழியில்‌ இருந்த 
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எல்லா நகரங்களிலும்‌ தொடர்ந்து பிரசங்கித்தார்‌ (அப்‌. 8:40). 
சில வருடங்களுக்குப்‌ பிறகும்‌ கூட அவர்‌ செசரியாவில்‌ 
இன்னமும்‌ ஊழியக்காரராக இருந்தார்‌ என்று பதிவு செய்யப்‌ 
பட்டுள்ளது; தீர்க்கதரிசனம்‌ சொல்லுகிற நான்கு மகள்கள்‌ 
அவருக்கு இருந்தார்கள்‌. பவுலின்‌ மூன்றாம்‌ ஊழியப்‌ பயணத்‌ 
தின்‌ முடிவில்‌ அவர்‌ பவுலையும்‌ அவரது துணையாளர்களையும்‌ 
அவர்கள்‌ திரும்பி வந்தபோது உபசரித்தார்‌ (அப்‌. 21:8). அவரது 
வாழ்வு கிறிஸ்துவுக்கு ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்டி ருந்தது. 

கூர்சுப்‌ பட்டணத்துச்‌ சவுல்‌ தாம்‌ செய்திருந்த எல்லா 
வற்றாலும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சிலுவைக்குத்‌ தனிச்சிறப்பான சேவகர்‌ 
களில்‌ ஒருவர்‌ ஆனார்‌ (அப்‌. 9:27-29). முன்பு அவர்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களைத்‌ துன்புறுத்துவதில்‌ வல்லவராய்‌ இருந்தார்‌ (அப்‌. 7:58; 
8:1; 9:21). இயேசுவை கிறிஸ்து என்று ஏற்று, ஒப்புக்‌ கொடுக்க 
அவர்‌ செய்த முடிவானது ஆதி சபையின்‌ வரலாற்றில்‌ மிக 
முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்த நிகழ்ச்சிகளில்‌ ஒன்றாகும்‌. இயேசு 
மரித்தோரிலிருந்து உயிர்த்தெழுந்ததினால்‌ தம்மைத்‌ தேவ 
குமாரன்‌ என்று நிரூபித்த விடையளிக்க முடியாத சத்தியத்தைத்‌ 
தவிர வேறு எது அவரது மனதை மாற்றியிருக்கக்‌ கூடும்‌ (ரோமர்‌ 
1:4)? துன்புறுத்திய இந்த மனிதரின்‌ மனமாற்றத்திற்குப்‌ பிறகு 
பலஸ்தனத்தின்‌ மூன்று மாகாணங்களிலும்‌ இருந்த சபைகள்‌ 
சமாதானம்‌ பெற்று, விரைவில்‌ வளர்ச்சியடைய முடிந்தது 
என்று லூக்கா பதிவு செய்தார்‌ (அப்‌. 9:31). சவுல்‌ தம்மை இயேசு 
வுக்கு ஒப்புக்‌ கொடுத்த விஷயமானது ஆதி சபையில்‌ ஒரு 
வித்தியாசத்தை ஏற்படுத்தியது! 

யோப்பாவில்‌ இருந்த “நற்செயல்களின்‌” பெண்மணியாகிய 
தொற்காள்‌ மற்றவர்களைக்‌ கவனிப்பதில்‌ அமைதியான 
மேன்மையானதொரு ஒப்புக்‌ கொடுத்தலைக்‌ காண்பித்தார்‌ 








கள்‌. அப்பெண்மணி, கவனித்துக்‌ கொள்ளும்‌ தன்னுடைய 
திறமைகளை கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ செய்வதில்‌, பலரால்‌ தனது 
பெயர்‌ மதிக்கப்படவும்‌ கூடிய வகையில்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்திருந்‌ 
தார்கள்‌ (அப்‌. 9:36-39). கர்த்தருக்கு அவர்‌ தம்மை ஒப்புக்‌ 
கொடுத்த விஷயமானது அவரது மரணத்திற்குப்பின்‌ அவரது 
ஊழியம்‌ மற்றும்‌ பெருந்தன்மையினால்‌ உண்டான தெளிவாய்‌ 
அறியக்‌ கூடிய விளைவுகளில்‌ காணப்பட முடிந்தது. 
இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ளவர்களில்‌ கூட சிலர்‌ மட்டுமே 
தங்கள்‌ ஒழுக்க நடத்தைகளை ஒப்பிட்டு நோக்கத்‌ துணியு 
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மளவுக்கு கொர்நேலியு மிக நல்லவராக, ஒழுக்கமுள்ள 
மனிதராக இருந்தார்‌ (அப்‌. 10:1, 2, 22). கர்த்தருக்கென்று மனம்‌ 
மாற்றப்பட்ட முதல்‌ புறஜாதியாராக அவர்‌ இருந்தார்‌, அவரது 
மனமாற்றமானது இனமேன்மை பாராட்டுதலை உடைத்‌ 
தெறிய இயேசு என்ன செய்திருந்தார்‌ என்பதற்கு நிலையான 
கொரு அடையாளமாய்‌ உள்ளது. 

செர்கியு பவுல்‌ என்பவர்‌ ஒரு அரசாங்கத்‌ தலைவராக, 
சீப்புரு தீவில்‌ இருந்த பாப்போ பட்டணத்தின்‌ அதிபதியாக 
இருந்தார்‌. மந்திரவாதியாகிய எலிமா வஞ்சிக்கிறவனாகவும்‌, 
பவுலின்‌ ஊழியத்தை எதிர்த்து நின்று கள்ளத்தனம்‌ புரிந்த 
தாலும்‌ அவனைப்‌ பவுல்‌ தற்காலிகமாய்ப்‌ பார்வையற்றுப்‌ 
போகச்‌ செய்ததை செர்கியு பவுல்‌ கண்ட பொழுது, தம்மைக்‌ 
கிறிஸ்துவுக்கு ஒப்புக்‌ கொடுத்தார்‌ (அப்‌. 13:6-12). 

தியத்தீரா ஊராளாயை வியாபாரம்‌ செய்யும்‌ பெண்மணி 
யான லீதியாள்‌ பிலிப்பி பட்டணத்திற்கு வந்த பொழுது, 
ஜெபிக்கும்‌ இடத்தில்‌ பவுலைச்‌ சந்தித்தாள்‌. ஏற்கனவே 
தேவனை ஆராதிப்பவளாயிருந்த அவள்‌ விரைவாகச்‌ சத்தியத்‌ 
இற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, பிறகு பவுலையும்‌ அவரது துணையாளர்‌ 
களையும்‌ தனது உபசரிப்பை ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்படி இசையச்‌ 
செய்தாள்‌ (அப்‌. 16:13-15). அவளது பெருந்தன்மையும்‌ மற்றும்‌ 
உபசரிப்பும்‌ அவளது ஒப்புக்‌ கொடுத்தலுக்கான ஆதாரமாய்‌ 
இருந்தன. 

பிலிப்பிப்‌ பட்டணத்தின்‌ சிறையதிகாரி தம்‌ வாழ்வை 
முற்றிலுமாகத்‌ திருப்பி, தம்‌ முழுக்‌ குடும்பத்தையும்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களாகும்படி வழி நடத்தினார்‌ (அப்‌. 16:27-34). தம்முடைய 
கைதிகளாயிருந்து, அடிக்கப்பட்டிருந்த பவுல்‌ மற்றும்‌ சீலா 
ஆகியோர்‌ மீது அவர்‌ உடனடியாகக்‌ காண்பித்த அக்கறை 
மற்றும்‌ கவனிப்பு ஆகியவை அவருடைய மனந்திரும்புதலைக்‌ 
காண்பித்தன. அவர்களை அவர்‌ தம்முடைய சொந்த வீட்டிற்கு 
அழைத்து வந்து, அவர்களைக்‌ கவனித்து, உணவளித்தார்‌. 

கொரிந்துவில்‌ இருந்த ஜெப ஆலயத்தின்‌ தலைவரான 
கிறிஸ்பு என்ற யூதர்‌, தம்‌ சக யூதர்கள்‌ தேவதூஷணம்‌ கூறியதை 
எதிர்த்து நிற்பதற்குப்‌ பவுலுடன்‌ இணைந்துகொண்டார்‌. 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவது என்ற தமது முடிவில்‌ 
அவர்‌ முதலாவது தனிமைப்பட்டிருந்தாலும்‌, பிறகு கிறிஸ்துவுக்‌ 
கென்று அவர்‌ மனம்‌ மாறிய நிகழ்ச்சியானது கொரிந்தியர்களில்‌ 
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மற்றும்‌ பலரை விசுவாசித்து ஞானஸ்நானம்‌ பெறும்படி 
தூண்டியது என்று லூக்கா மறைமுகமாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌ 
(அப்‌. 18:8). ஜெப ஆலய அதிகாரியான இப்படிப்பட்ட ஒருவர்‌ 
எவ்வளவு பிரசித்தி பெற்றவராய்‌ இருந்திருப்பார்‌ என்பதை 
ஒருவர்‌ நினைவு கூர வேண்டும்‌; கிறிஸ்துவுக்கு அவர்‌ தம்மை 
ஒப்புக்கொடுத்தது கொரிந்துவில்‌ இருந்த யூத சமூகம்‌ முழு 
வதிலும்‌ சிதறச்‌ செய்யும்‌ செயலாக்கத்தை ஏற்படுத்தி 
யிருந்திருக்கும்‌. 

மேலும்‌ அறிவுறுத்தல்‌ தேவைப்பட்டிருந்த அப்பொல்லோ 
என்ற பெயருடைய ஒரு போதகரைப்‌ பற்றியும்‌ நடபடிகள்‌ 
நமக்குக்‌ கூறுகின்றது. யோவான்‌ ஸ்நானனுடைய போதனை 
யினால்‌ மனம்‌ மாறியிருந்த அவர்‌ சத்தியத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ 
தொடங்கினார்‌. சபை நிலைநாட்டப்பட்ட பிறகு யோவான்‌ 
ஸ்நானனுடைய போதனையானது சரியானதாயிருக்கவில்லை, 
ஏனென்றால்‌ இயேசு மரணம்‌ அடைந்து மற்றும்‌ அவரது 
இராஜ்யம்‌ - கர்த்தருடைய சபை - பூமியின்மேல்‌ தனது 
ஆளுகையைக்‌ தொடங்கியிருந்தது (அப்‌. 18:24, 25). எபேசுவில்‌ 
அப்பொல்லோவின்‌ ஊழியமானது, பன்னிரெண்டு மனிதர்‌ 
களை இனியும்‌ செல்லுபடியாகாதிருந்த யோவானின்‌ 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றதுடன்‌ விட்டுச்‌ சென்றிருந்தது. அந்த 
மனிதர்களைப்‌ பவுல்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ முழுக்காட்டி, கிறிஸ்து 
கட்டளையிட்டிருந்த ஞானஸ்நானத்தை அவர்களுக்குக்‌ 
கொடுத்தார்‌. அவர்கள்‌ முதலில்‌ பெற்றிருந்த ஞானஸ்நான 
மானது செல்லாததாகவும்‌, காலம்‌ தப்பியதாகவும்‌ இருந்தது, 
அது ஆவிக்குரிய வகையில்‌ அவர்களுக்கு ஒன்றும்‌ செய்யாத 
தாயிருந்தது. எபேசுவில்‌ ஏதாவதொரு விதமான இயேசுவின்‌ 
சீஷர்களைக்‌ கண்டது பவுலுக்கு ஆச்சரியத்தைக்‌ கொடுத்தது, 
ஏனெனில்‌ அவர்தான்‌ எந்த ஒரு நகரத்திலும்‌ சுவிசேஷத்துடன்‌ 
முதலில்‌ பிரவேசிப்பவராக இருந்தார்‌. அவர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரை அறியாதிருந்தார்கள்‌ என்று பவுல்‌ அறிந்த 
பொழுது, அவர்களின்‌ ஞானஸ்நானத்தைப்‌ பற்றி அவர்‌ 
விசாரித்தார்‌ (அப்‌. 19:1-7). அந்தப்‌ பன்னிரெண்டு மனிதர்‌ 
களைச்‌ சரியாக ஞானஸ்நானப்படுத்தி, அவர்களைத்‌ 
இருத்தியதன்‌ மூலம்‌ அவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ புதிய பிறப்பை 
அவர்களுடைய ஜீவியத்திற்குள்‌ கொண்டு வந்தார்‌. 

பிரிஸ்கில்லாளும்‌ ஆக்கில்லாவும்‌ அப்பொல்லோவுடன்‌ 
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பழக்கப்பட்டபோது, அவர்‌ இன்னமும்‌ யோவானின்‌ ஞானஸ்‌ 
நானம்‌ என்ற பழைமையான உபதேசத்தைப்‌ போதிப்பதை 
அவர்கள்‌ கண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ அவரைத்‌ தனியே அழைத்துக்‌ 
கொண்டு போய்‌, இன்னும்‌ சரியாக அவருக்கு அறிவுறுத்தி, 
உடனடியாக அவரது உபதேசத்தைக்‌ காலத்திற்கேற்றதாய்‌ 
ஆக்கினார்கள்‌. அவர்‌ கர்த்தருக்கென்று மதிப்பும்‌ வல்லமையு 
முள்ள ஒரு பிரசங்க்யாராகத்‌ தொடர்ந்து செயல்பட்டார்‌ 
(அப்‌. 18:26-28). 

ஒப்புக்‌ கொடுத்தலுக்குத்‌ தலைசிறந்த எடுத்துக்காட்டாக 
அப்பொல்லோ விளங்குகின்றார்‌. தம்முடைய தவறு எதிர்க்கப்‌ 





பட்டபோது, ஞானஸ்நானம்‌ பற்றிய தமது போதனையை 
மாற்றிக்‌ கொள்ள அவர்‌ சித்தமுள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌. எபேசு 
வில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ “கிருபையினாலே” இரட்சிக்கப்‌ 
பட்டிருந்ததாகப்‌ பவுல்‌ பின்னாளில்‌ அவர்களுக்கு நினைப்‌ 
பூட்டினார்‌ (எபே. 2:8, 9); இருப்பினும்‌, “கிருபையினாலே 
இரட்சிப்பு” என்ற முடிவானது ஒருவரின்‌ ஞானஸ்நானத்தை 
மறுஞானஸ்நானம்‌ பெறும்‌ நிலைவரையிலும்‌ கூடப்‌ 
பரிசோதிப்பதை உள்ளடக்குதல்‌ என்ற செயலுக்கு ஆதரவளிப்‌ 
பதாகவே எபேசுவில்‌ நடந்த நிகழ்ச்சி உள்ளது. சத்தியம்‌ முன்‌ 
வைக்கப்‌ படுகையில்‌ முன்பு கொண்டிருந்த கருத்துக்களில்‌ 
உள்ள தவறு வெளிப்‌ படுத்தப்படும்போது ஒருவர்‌ தாம்‌ 
போதிக்கும்‌ உபதேசத்தை (சத்தியத்திற்கேற்ப) மாற்றிக்‌ 
கொள்ள வேண்டியதையும்‌ இது உள்ளடக்கியிருக்கின்றது. 











பிரிஸ்கில்லாளும்‌ ஆக்கில்லாவும்‌ கர்த்தருடைய ஊழியத்‌ 
தில்‌ மறுபடி மறுபடி காணப்படுகின்றார்கள்‌. முதலில்‌ அவர்கள்‌ 
பவுலுடன்‌ கொரிந்துவில்‌ இருந்ததாகக்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌ 
(அப்‌. 18:1-3). பின்பு, அவர்கள்‌ எபேசுவில்‌ கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ 
செய்வதற்காகப்‌ பவுலுடன்‌ பயணமானார்கள்‌ (அப்‌. 18:18, 269. 
அங்கு இருக்கையில்‌ அவர்கள்‌ தங்கள்‌ முன்னாளைய நண்பார்‌ 
களை வாழ்த்துவதில்‌ பவுலுடன்‌ இணைந்கார்கள்‌ (1 கொரி. 
16:19). சில காலத்திற்குப்‌ பிறகு அவர்கள்‌ ரோமாபுரியில்‌ 
ஊழியம்‌ செய்தார்கள்‌ (ரோமர்‌ 16:3). இன்னும்‌ பின்னாளில்‌, 
பவுல்‌ ரோமாபுரியில்‌ தமது முதல்‌ சிறையிருப்பில்‌ இருந்த 
இரண்டாண்டு காலகட்டத்தில்‌ (அப்‌. 28:30, 31), தேவபக்தி 
யுள்ள இந்தத்‌ தம்பதியர்‌ எபேசுவுக்குத்‌ திரும்பிவந்து கீமோத்‌ 
தேயுவுடன்‌ ஊழியம்‌ செய்தார்கள்‌ (2 தீமோ. 4:19). 
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2 தீமோத்தேயு நிருபமானது பவுல்‌ ரோமாபுரியில்‌ சிறைப்பட்ட 
பின்பு எழுதப்பட்டதாகவே பெரும்பாலும்‌ கருதப்படுவதால்‌, 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ ஆக்கில்லா பிரிஸ்கில்லாள்‌ ஆகியோர்‌ 
எபேசுவில்‌ இருந்ததாகக்‌ கூறப்படுவதே அவர்களைப்‌ பற்றிய 
கடைசிக்‌ குறிப்பாக உள்ளது. அவர்கள்‌ பல இடங்களில்‌ இருந்த 
சபைகளுக்குப்‌ பயணம்‌ செய்து ஈடுபாட்டுடன்‌ செய்த ஊழிய 
மானது கர்த்தருடைய ஊழியத்தில்‌ அவர்கள்‌ கொண்டிருந்த 
மாபெரும்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்தலை விளக்கப்படுத்துகின்றது. 

பவுல்‌ ரோமாபுரிச்‌ சிறையில்‌ இருக்கையில்‌ அவரை 
இரகசியமாய்ச்‌ சந்தித்த நபர்‌ ஒநேசிப்போரு என்பவராவார்‌. 
பலர்‌ தம்மை விட்டு விலகியிருந்த வேளையில்‌ ஒநேசிப்போரு 
தம்மை வந்து பார்த்து “இளைப்பாற்றியதாக” ப்‌ பவுல்‌ கூறினார்‌ 
(2 தீமோ. 1:15, 16). பெரும்பாலான வேளைகளில்‌ பவுல்‌ மற்ற 
சகோதரர்களைக்‌ காணச்சென்று அவர்களுக்குத்‌ தைரியம்‌ 
கூறியிருக்க, ஒநேசிப்போருவால்‌ பவுலுக்குத்‌ தைரியம்‌ 
கொடுக்க முடிந்திருந்தது. பவுலைக்‌ காண்பதற்கு ஒநேசிப்‌ 
போரு தேடியலைய வேண்டியிருந்தது, மற்றும்‌ அவர்‌ பவுல்‌ 
சிறையில்‌ இருந்ததை (“என்‌ விலங்கை?)க்‌ குறித்து வெட்கப்படா 
திருந்தார்‌. மேலும்‌, எபேசுவில்‌ அவர்‌ கர்த்தருக்கான தம்‌ 
ஊழியத்திற்காய்‌ நன்கு அறியப்பட்டிருந்தார்‌ (2 தீமோ. 
1:17, 18). இது தைரியமான ஒப்புக்‌ கொடுத்தலுக்கான 
இன்னொரு உதாரணம்‌ ஆகும்‌. 








முடிவுரை 

நடபடிகள்‌ என்பது உடன்பாடு மற்றும்‌ வசதியின்‌ புத்தக 
மாயிராமல்‌, தைரியம்‌ மற்றும்‌ ஓப்புக்‌ கொடுத்தலின்‌ புத்தக 
மாய்‌ இருக்கின்றது! இது கிறிஸ்துவுக்கென்று நடந்த யுத்தத்தின்‌ 
புத்தகமாகும்‌; காரணம்‌ ஒன்றிற்காக ஓப்புக்‌ கொடுத்தல்‌ பற்றிய 
மனக்கிளர்ச்சியூட்டும்‌ விபரங்களாகும்‌. விலையேறப்‌ 
பெற்றதாய்‌, சில வேளைகளில்‌ ஒருவர்‌ தமது உயிரையே 
கொடுக்க வேண்டியதாய்‌ இருந்தாலும்‌ கூட, இயேசுவை 
உண்மையாய்ப்‌ பின்பற்றுவதென்பது இப்புத்தகத்தில்‌ 
முழுமையாய்ச்‌ செயல்‌ விளக்கப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. பிதா 
வாலும்‌ அவரது குமாரனாலும்‌ ஏற்கனவே செய்யப்‌ பட்டிருந்த 
தியாகத்தைக்‌ கவனிக்கையில்‌, சீஷர்களுக்கு வேறு எந்தத்‌ 
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தியாகமும்‌ பெரியதாய்க்‌ காணப்படவில்லை. நடபடிகளில்‌ 
உள்ள மனமாற்ற நிகழ்ச்சி ஒவ்வொன்றும்‌ விலையேறிய ஒப்புக்‌ 
கொடுத்தலாய்‌ இருக்கின்றது. இயேசுவுக்கென்று ஒப்புக்‌ 
கொடுக்கல்‌ என்பது முதலில்‌ தன்னைத்தான்‌ வெறுப்பது என்று 
இயேசுவே கூறியிருந்தார்‌ (மத்‌. 16:24). 

இயேசு, நமது மிகச்‌ சிறந்தவைகளுக்கு குறைவான 
எதையும்‌ ஏற்பதில்லை. அரைகுறைக்‌ கிறிஸ்தவம்‌ என்பது 
போதுமானதல்ல. கிறிஸ்துவுக்கு ஒப்புக்‌ கொடுக்க ஒரு பகுதியும்‌ 
உலகத்திற்கு ஒரு பகுதியுமாக இருதயமானது பிரிக்கப்பட 
முடியாது. உலக சிநேகமானது “தேவனுக்கு விரோதமான 
பகையாக உள்ளது (யாக்‌. 4:4). முழு இருதயத்துடன்‌ 
செய்வதென்பதே இயேசுவைப்‌ பின்பற்றும்‌ ஒரே வழியாகும்‌, 
அது 100 சதவிகிதமாக, அவரது ஊழியத்திற்கென்று முற்றும்‌ 
முழுமையும்‌ ஒப்புக்‌ கொடுத்தலாக இருக்க வேண்டும்‌. 
தேவனை முழு இருதயத்தோடும்‌, முழு ஆத்துமாவோடும்‌, 
முழு மனதோடும்‌, முழு பலத்தோடும்‌ அன்புகூருவதே 
இன்னமும்‌ முதலாம்‌ பிரதான கற்பனையாய்‌ இருக்கின்றது 
(மத்‌. 22:37, 38). 


குறிப்பு 

அப்பொல்லோ பெற்றுக்‌ கொண்ட ஞானஸ்நானமானது, அவர்‌ 
யோவானின்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பயன்படுத்தப்பட வேண்டிய காலத்தில்‌ 
பெற்றுக்‌ கொண்டதாயிருந்ததால்‌ செல்லத்‌ தக்கதாய்‌ இருந்தது. 
பன்னிரெண்டு பேர்‌ மறு ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட்டது பற்றிய 
குறிப்பிடுதலும்‌, அப்பொல்லோ மறு ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தப்பட்டாரா 
என்பது பற்றி குறிப்பிடாதலும்‌ ஆகிய இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளானது 
குகுதியான வேளையில்‌ யோவானின்‌ ஞானஸ்நானத்தால்‌ ஞானஸ்நானப்‌ 
படுத்தப்பட்டவர்கள்‌ அப்‌. 2ல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளில்‌ மறு 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறத்‌ தேவையில்லை என்று முடிவு செய்யும்படி நம்மை 
வழி நடத்துகின்றது. 
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தூல்விகளின்‌ பத்£வரு 


நடபடிகள்‌ பல வெற்றிகளை வெளிப்படுத்துகின்றது, 
ஆனால்‌ இரட்சிப்பைப்‌ பற்றி நித்தியமான பாடங்களைப்‌ 
போதிக்கும்‌ சில தோல்விகளை அது கவனிக்கத்‌ தவறுவதில்லை. 
ஏமாற்றங்கள்‌ - இருண்ட தோல்விகள்‌ கூட - இதில்‌ பதிவு 
செய்யப்பட்டுள்ளன என்ற விஷயத்தை ஒருவர்‌ சில வேளை 
களில்‌ மறந்து விடத்‌ தூண்டுமளவுக்கு இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌ 
ஆச்சரியமான நிகழ்ச்சிகள்‌ பல அடங்கியுள்ளன. 

வேதாகமத்தில்‌ உள்ள (நடபடிகளுக்கு) முந்திய புத்தகங்‌ 
களில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு நிகழ்ச்சியும்‌ நடபடிகளின்‌ நிகழ்ச்சி 
களைக்‌ காண ஆர்வமுள்ளதாகவே இருந்திருக்கன்றது. பழைய 
ஏற்பாட்டின்‌ முப்பத்தொன்பது புத்தகங்களும்‌ ஒருங்கிணைந்து 
வாசிக்கப்படுகையில்‌ அவை பின்வரும்‌ எதிர்பார்ப்புகளை 
நிச்சயமாக விட்டுச்‌ செல்லுகின்றன: தேவன்‌ ஆபிரகாமுக்கு 
வாக்குத்தத்தங்களை ஏற்படுத்தினார்‌ (ஆதி. 12:1-3; 22:17, 18); 
மோசேயைப்‌ போல ஒரு கீர்க்கதரிசியை எழுப்பப்‌ போவதாக 
அவர்‌ மோசேவுக்கும்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்கும்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணினார்‌ (உபா. 18:12); மற்றும்‌ அவர்‌, தாவீதின்‌ குமாரார்‌ 
களில்‌ ஒருவரை மேசியாவின்‌ அரியணையில்‌ வீற்றிருக்கச்‌ 
செய்வதாகவும்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணியிருந்தார்‌ (2 சாமு. 
7:12, 13). இத்துடன்‌ கூடுதலாக, பின்னாளையத்‌ தீர்க்கதரிசி 
களான ஏசாயா, யோவேல்‌, மீகா மற்றும்‌ தானியேல்‌ போன்ற 
வார்களாலும்‌ முன்னுரைத்தல்‌ கூறப்பட்டது. “கர்த்தருடைய 
ஆலயமாகிய பர்வதம்‌” (ஏசா. 2:2) என்பது அதன்‌ போதனை 
யின்‌ புதிய வழிமுறைகளுடனும்‌, மாம்சமான யாவர்மேலும்‌ 
பரிசுத்த ஆவியானவர்‌ பொழியப்படுதலும்‌, என்றென்றைக்கும்‌ 
அழியாத ஒரு இராஜ்யம்‌ நிலைநாட்டப்படுதலும்‌ அறிய 
அல்லது அநுபவிக்கப்பட வேண்டியதாக இருந்தன. 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ முதல்‌ நான்கு புத்தகங்களின்‌ 
செய்தியானது இனி நடைபெற வேண்டியதாயிருந்த சில 
விஷயங்களைச்‌ சுட்டிக்காட்டுவதாய்த்‌ தங்களைக்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டன. “நான்‌ என்‌ சபையைக்‌ கட்டுவேன்‌” (மத்‌. 16:18) 
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என்று இயேசு கூறினார்‌. அப்பொழுது வாழ்ந்தவர்களில்‌ சிலர்‌ 
இராஜ்யம்‌ வல்லமையுடன்‌ வருவதைக்‌ காணுமுன்‌ எவ்வகை 
யிலும்‌ மரிக்க மாட்டார்கள்‌ என்றும்‌ அவர்‌ வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்திருந்தார்‌ (மாற்‌. 9:1). அவர்‌ தாம்‌ பரத்துக்கேறுவதற்குச்‌ 
சற்று முன்பு “நீங்களோ உன்னதத்திலிருந்து வரும்‌ பெலனால்‌ 
குரிப்பிக்கப்படும்‌ வரைக்கும்‌ எருசலேம்‌ நகரத்தில்‌ இருங்கள்‌” 
(லூக்‌. 24:49) என்று அப்போஸ்தலா்களுக்குக்‌ கூறினார்‌. 

நடபடிகளைத்‌ தொடர்ந்து வரும்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மற்ற 
புத்தகங்களில்‌, மாபெரும்‌ மாற்றங்கள்‌ ஏற்கனவே நடந்திருந்த 
தைக்‌ காண்பது சுலபமாய்‌ இருக்கின்றது. கலாத்தியாவிலும்‌ 
(கலா. 1:2) மற்றும்‌ ஆசியாவிலும்‌ (வெளி. 1:4) “சபைகள்‌” 
இருந்தன. புதிய மற்றும்‌ வித்தியாசமான ஆராதனை நடை 
முறைகள்‌ - “கர்த்தருடைய பந்தி” (1 கொரி. 11:17-34), வாராந்‌ 
தரக்‌ காணிக்கைகள்‌ (1 கொரி. 16:1, 2) மற்றும்‌ இயேசு கிறிஸ்து 
வின்‌ நாமத்தில்‌ ஜெபித்தல்‌ (1 தெச. 5:17, 18; 1 தீமோ. 2:5; 
எபே. 5:20) போன்றவை கடைப்‌ பிடிக்கப்பட்டன. தேவனு 
டனான உடன்படிக்கைகளிலும்‌ கூட மாற்றங்கள்‌ இருந்தன 
என்று எபி. 8:6, 7 குறிப்பிடுகன்றது. 

ஆகையால்‌, நடபடிகள்‌ என்பது தேவனுடைய வெளிப்‌ 
படுத்துதலின்‌ செயல்முறையினுடைய மையமாக உள்ளது. இது 
வேதாகமத்தின்‌ “அச்சாக”, தேவனுடைய இரட்சிப்பின்‌ 
திட்டங்களின்‌ மாபெரும்‌ கால அட்டவணையின்‌ மையமாக 





உள்ளது. பிதாவின்‌ கிருபையினால்‌, அவருடைய குமாரனின்‌ 
விலையேறப்பெற்ற இரத்தத்தினால்‌ கிரயம்‌ கொள்ளப்பட்ட 
இரட்சிப்பைச்‌ செயல்படுத்தும்‌ முக்கிய நிகழ்ச்சிகள்‌ இதில்‌ 
அடங்கியுள்ளன (அப்‌. 20:28) . 

ஏவப்பட்டுள்ள மற்ற அறுபத்தி ஐந்து புத்தகங்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌ நடபடிகள்‌ என்பது அதிக முக்கியத்துவம்‌ பெற்ற 
குல்ல, ஆனாலும்‌ இது மற்ற எல்லாவற்றையும்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ 
திறவு கோலாய்‌ இருக்கின்றது. நடபடிகளில்‌ நடைபெற்ற 
தென்ன என்பதைப்‌ புரிந்து கொள்ளத்‌ தவறுதலானது மற்ற 
எல்லாப்‌ புத்தகங்களையும்‌ சரியாகப்‌ புரிந்து கொள்வதை 
முடியாததாக்குகின்றது. வேதாகமத்தில்‌ நடபடிகள்‌ இல்லா 
இருந்தால்‌ எப்படியிருக்கும்‌ என்று ஒரு கணம்‌ சிந்தித்துப்‌ 
பாருங்கள்‌. அங்கு குழப்பத்திற்கு மட்டுமே வழி நடத்தக்‌ கூடிய 
இணைப்பற்ற இடைவெளிதான்‌ விடப்பட்டிருக்கும்‌. அவ்வித 








134 


மான விளங்கிக்கொள்ளமுடியாத இடைவெளியானது 
காலங்களுக்கான தேவனுடைய வடிவமைப்பைப்‌ புரிந்து 
கொள்வதில்‌ எவ்வித வளர்ச்சியையும்‌ தடை செய்துவிடும்‌. 


வெற்றிகள்‌ 

கர்த்தருடைய அழைப்பின்‌ முதல்‌ நாளன்று ஏறக்குறைய 
மூவாயிரம்‌ பேர்‌ சபையின்‌ உறுப்பினர்களாகச்‌ சேர்க்கப்‌ 
பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 2:41). விரைவிலேயே இந்த எண்ணிக்கை 
யானது பெண்கள்‌ மற்றும்‌ குழந்தைகளைக்‌ கணக்கிடாம 
லேயே, ஐயாயிரத்துக்கும்‌ மேற்பட்ட ஆண்களாக வளர்ந்து 
பெருகியது (அப்‌. 4:4). பின்வந்த நாட்களில்‌ திரளான 
கூட்டத்தார்‌ பதில்செயல்‌ செய்யத்தொடர்ந்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 5:14). சமாரியா போன்ற மற்ற இடங்களிலும்‌ மாபெரும்‌ 
புத்துயிர்ப்புக்களும்‌ பதில்செயல்களும்‌ காணப்படத்‌ தொடங் 
கின (அப்‌. 8:4-8). எத்தியோப்பிய மந்திரி என்ற “ஒரு மனிதரின்‌ 
உயிர்ப்பிப்பினால்‌” ஆப்பிரிக்காக்‌ கண்டம்‌ கூட இந்தப்‌ பெரும்‌ 
ஆர்வத்தினால்‌ தொடப்பட்டது (அப்‌. 8:26-39).' 

தர்சுப்‌ பட்டணத்துச்‌ சவுல்‌, இயேசுவுக்கான இந்தத்‌ 
தொடக்க கால வெற்றிகளை எதிர்த்து, மூர்க்கத்துடன்‌ செயல்‌ 
பட்டார்‌; ஆனால்‌ விரைவிலேயே அவரும்‌ அவ்வெற்றிகளில்‌ 
ஒருவராக ஆனார்‌ (அப்‌. 9:1-22). வரலாற்றுப்‌ பூர்வமான, 
முன்னுதாரணமெதுவுமற்ற மற்றும்‌ இணையற்ற சுவிசேஷப்‌ 
பயணங்கள்‌, முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ அறியப்பட்டிருந்த முழு 
உலகின்‌ மற்ற கண்டங்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பரப்ப உதவி 
செய்தன. உண்மையிலேயே நடபடிகளானது களர்ச்சியூட்டும்‌ 
வெற்றிகளைப்‌ பதிவு செய்துள்ளது. 








வெற்றிகளை விட அதிகமான 
தோல்விகள்‌ 
முதலில்‌, யூதப்‌ பண்டிகைகளுக்காக எருசலேமில்‌ கூடி 
யிருந்த பத்து லட்சத்திற்கும்‌” அதிகமான பார்வையாளர்களில்‌, 
ஏறக்குறைய மூவாயிரம்‌ போர்‌ மட்டுமே மனந்திரும்புதல்‌ 
மற்றும்‌ ஞானஸ்நானத்திற்கான பேதுருவின்‌ அழைப்புக்குச்‌ 
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செவி கொடுத்தார்கள்‌. “அவனுடைய [பேதுருவினுடைய] 
வார்த்தையைச்‌ சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டவர்கள்‌” 
ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌ (அப்‌. 2:41). வார்த்தையை ஏற்றுச்‌ 
கொள்ளாதவர்கள்‌ என்னவானாரர்கள்‌? தனிச்சிறப்பான அந்த 
நாளில்‌ சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டகைக்‌ கேட்ட திரளான 
கூட்டத்தாரைக்‌ கணக்கிடுகையில்‌, பதில்செயல்‌ செய்தவர்‌ 
களின்‌ விகிதம்‌ அவ்வளவு அதிகமாய்‌ இருக்கவில்லை. கிறிஸ்து 
வரும்பொழுது அவரை ஏற்றுக்‌ கொள்ளுவதற்கென்றே யூதர்‌ 
குலத்திற்கு மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ கொடுக்கப்‌ 
பட்டிருந்தாலும்‌ (கலா. 3:24), இந்தப்‌ பயிற்சியும்‌ கலாச்சாரமும்‌ 
யூதர்களை ஏறக்குறைய பதினைந்து நூற்றாண்டுகளாகப்‌ 
பண்படுத்தியிருந்தாலும்‌, இந்த சத்தியங்களை 0.003 சதவிகித 
அளவான மக்களே அன்று ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌ என்பதைக்‌ 
காண ஏமாற்றமாகவே உள்ளது. 

பதில்செயல்‌ செய்யாத மக்களின்‌ எண்ணிக்கைக்கு எதிர்‌ 
நிலையில்‌ பதில்செயல்‌ செய்த மக்களின்‌ எண்ணிக்கையை 
வைத்துப்‌ பார்க்கும்‌ பொழுது, எருசலேமில்‌ அந்த முதல்‌ நாளில்‌ 
வெற்றிகளைக்‌ காட்டிலும்‌ தோல்விகளே அதிகம்‌ கிடைத்தது 
என்று கூற முடியும்‌. பதினைந்து நாடுகளில்‌ இருந்து பார்வை 
யாளர்கள்‌ வந்திருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 2:9-11), எருசலேம்‌ நகர 
மானது உண்மையில்‌ “கூடார நகரமாகவே” இருந்தது, 
ஒவ்வொரு வீடும்‌, கட்டிடமும்‌ பார்வையாளர்களால்‌ நிறைந்து, 
தெருக்கள்‌ மற்றும்‌ கடை வீதிகளில்‌ இருந்த திறந்த வெளி 
ஒவ்வொன்றிலும்‌ கூடாரங்கள்‌ நிறைந்திருக்கவேண்டும்‌. 
சுற்றிலும்‌ இருந்த மலைகள்‌ மற்றும்‌ சமவெளிப்‌ பகுதிகளை 
ஒருவர்‌ கண்ணோக்கியபோது, உலக முழுவதிலும்‌ இருந்த வந்த 
குடும்பங்கள்‌ தங்களின்‌ கூடாரங்களில்‌ தங்கி அவைகளை 
மூடியிருந்தகைக்‌ கண்டிருப்பார்‌. 

அந்த நாளில்‌ மூவாயிரம்‌ பேருக்குச்‌ சற்று அதிகமானவர்கள்‌ 
ஞானஸ்நானப்படுத்தப்பட்டதென்பது உணர்வெழுச்சி 
மிக்கதாகவும்‌ ஆச்சரியமானதாகவும்‌ இருந்திருக்கும்‌ என்பது 
உறுதியே, ஆனாலும்‌, வசனத்தைக்‌ கேட்டும்‌ அதை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளாதவர்கள்‌ என்னவானாரர்கள்‌? அவர்களைப்பற்றி 
லூக்கா ஒன்றும்‌ குறிப்பிடவில்லை, ஆனால்‌ வேதாகம 
மாணவர்கள்‌ வரிகளுக்கிடையில்‌ வாசித்து திரளான 
கூட்டத்தார்‌ பதில்செயல்‌ செய்யவில்லை என்பதை 
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உணர வேண்டும்‌. 

பின்னாளில்‌ லூக்கா, “வசனத்தைக்‌ கேட்டவர்களில்‌ 
அநேகர்‌ விசுவாசித்தார்கள்‌” (அப்‌. 4:4) என்று எழுதினார்‌, 
ஆனால்‌ அந்த “அநேகரில்‌” இராதவர்களுக்கு என்னவாயிற்று? 
லூக்கா “பெரும்பாலோர்‌” என்று கூறவில்லை; அவர்‌ “அநேகர்‌” 
என்று மட்டுமே கூறினார்‌. “பலர்‌” கேட்டும்‌ விசுவாசியா 
இருந்தார்கள்‌. 

மற்றும்‌, ஸ்தேவோனைக்‌ கல்லெறிந்தது யார்‌? சுவிசேஷத்தின்‌ 
சத்தியத்தைக்‌ கேட்டவர்களில்‌ அந்த யூதர்களும்‌ இருந்திருக்க 
வில்லையா? முன்பு அவர்கள்‌ கேட்டிராவிட்டாலும்‌, அந்த 
நாளில்‌ ஸ்தேவானிடமிருந்து அதை அவர்கள்‌ கேட்டிருப்பார்‌ 
கள்‌ என்பது நிச்சயம்‌ (அப்‌. 7:1-54). சீஷர்கள்‌ யாவரும்‌ தங்களது 
வீடுகள்‌, வேலைகள்‌ மற்றும்‌ குடும்பங்கள்‌ ஆகியவற்றிலிருந்து 
சிதறடிக்கப்படுமளவுக்கு எருசலேமில்‌ இருந்த சபைக்கு 
எதிராகப்‌ பயங்கரமான உபத்திரவங்கள்‌ எழும்பின 
(அப்‌. 8:1-4). பலஸ்தீனத்தில்‌ இருந்த யூதர்களில்‌ பெரும்‌ 
பாலோர்‌ சுவிசேஷத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்ளவில்லை என்பது 
தெளிவு. 

பின்னாளில்‌, தர்சுப்‌ பட்டணத்துச்‌ சவுல்‌ தமஸ்குவில்‌ 
ஞானஸ்நானப்படுத்தப்பட்ட பொழுது அவரைக்‌ கொல்லத்‌ 
தேடியவர்கள்‌ யார்‌? கருத்து வேறுபட்ட யூதர்கள்‌ அவரைக்‌ 
கொலை செய்யச்‌ சதித்‌ திட்டம்‌ கீட்டியதை அவர்‌ அறிந்து, ஒரு 
கூடையில்‌ மதில்‌ வழியாய்‌ இறக்கி விடப்பட்டு நகரில்‌ இருந்து 
தப்பித்துச்‌ சென்றார்‌ (அப்‌. 9:23-25). பவுல்‌ எருசலேமுக்குத்‌ 
திரும்பி வந்தாலும்‌, கிரேக்கம்‌ பேசும்‌ யூதர்களுடன்‌ அவரது 
விவாதங்களானவை அவரைக்‌ கொலை செய்யும்படியான 
மற்ற முயற்சிகளை விளைவித்தது, எனவே சீஷர்கள்‌ அவரைத்‌ 
தூர்சு நகரத்திற்கு அனுப்பி வைத்தார்கள்‌ (அப்‌. 9:29, 30). 

“கொரிந்தியரில்‌ அநேகரும்‌ சுவிசேஷத்தைக்‌ கேட்டு, 
விசுவாசித்து, ஞானஸ்நானம்‌ பெற்றார்கள்‌” (அப்‌. 18:8) என்று 
கூறிய இடத்திலும்‌ கூட லூக்கா விசுவாசியாதிருந்தவர்களைப்‌ 
பற்றி ஒன்றும்‌ கூறவில்லை. ஓய்வு நாட்களில்‌ பவுல்‌ யூதர்‌ 
களுடன்‌ செய்த சம்பாஷணையானது, பவுல்‌ ஜெப ஆலயத்‌ 
திற்குச்‌ செல்லுவதை விட்டொழித்து, அருகில்‌ இருந்த யுஸ்து 
என்பவரின்‌ வீட்டில்‌ போதிக்குமளவுக்குத்‌ தேவதூஷணத்‌ 
தையும்‌ எதிர்ப்பையும்‌ கொண்டு வந்தது என்று அவர்‌ பதிவு 
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செய்தார்‌ (அப்‌. 18:4-7). ஏறக்குறைய கொரிந்துவில்‌ அப்பொழு 
திருந்த குடிமக்கள்‌ யாவரும்‌ (அந்த வேளையில்‌ கொரிந்துவில்‌ 
ஏறக்குறைய 2 1/2 லட்சம்‌ மக்கள்‌ தொகை இருந்ததாகக்‌ கூறப்‌ 
பட்டது) இந்த “அநேகரில்‌” இல்லை என்பதைக்‌ காண்பவர்‌ 
வியப்படைந்தாக வேண்டும்‌. 


தோல்வியொன்று விபரமாய்க்‌ 
கூறப்பட்டது 

பவுல்‌ எருசலேமில்‌ கைது செய்யப்பட்ட காலத்தில்‌ 
பேலிக்ஸ்‌ என்பவர்‌ பலஸ்தனத்தின்‌ தேசாதிபதியாக இருந்தார்‌ 
(அப்‌. 23:24). நான்கு மனிதர்கள்‌ தங்களின்‌ பிரார்த்தனையை 
நிறைவேற்ற உதவி செய்வதற்காகப்‌ பவுல்‌ ஆலயம்‌ சென்ற 
பொழுது துரோப்பீமு என்ற புறஜாதியாரைக்‌ தம்முடன்‌ 
கூட்டிச்‌ சென்றார்‌ என்ற பொய்யான குற்றச்சாட்டைக்‌ 
கொண்டு பவுல்‌ கைது செய்யப்பட்டிருந்தார்‌ (அப்‌. 21:17-24, 
27-29). பவுல்‌ இந்தக்‌ குற்றச்சாட்டைப்‌ பற்றி ஒன்றுமறியா 
திருந்தும்‌, கைது செய்யப்பட்டார்‌. சனதொன்‌ சங்கத்தாருக்கு 
முன்பாக அவர்‌ தற்காப்பு வாதம்‌ செய்ய அவருக்கு நேரம்‌ 
தரப்பட்டது (அப்‌. 22:30; 23:1-10) ஆனால்‌ தொடர்ந்து எழுந்த 
கலகமும்‌, நாற்பதுக்கும்‌ அதிகமான மனிதர்கள்‌ பவுலைக்‌ 
கொலை செய்யத்‌ தீட்டிய சதி திட்ட மும்‌ சேர்ந்து எருசலேமில்‌ 
இருந்த ரோமச்‌ சேனாதிபதியான கிலவுகியு லீசியா பவுலைச்‌ 
செசரியாவுக்கு அனுப்பி வைக்கக்‌ காரணமாயிற்று 
(அப்‌. 23:9-13, 31-33). 

சில நாட்களுக்குப்‌ பின்பு பேலிக்ஸஈம்‌ அவருடைய யூத 
மனைவியாகிய துருசில்லாளும்‌ (அப்‌. 24:24) பவுல்‌ சொன்ன 
தைத்‌ தனிச்‌ சிறப்புள்ள முறையில்‌ கேட்டார்கள்‌. இந்த 
சந்தர்ப்பத்தைப்‌ பவுல்‌, “நீதியையும்‌, இச்சையடக்கத்தையும்‌, 
இனிவரும்‌ நியாயத்தீர்ப்பையும்‌” பற்றிப்‌ பிரசங்கிப்பதற்குப்‌ 
பயன்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 24:24, 25). இவ்வகையான பிரசங்கத்‌ 
தைக்‌ கேட்ட பேலிக்ஸ்‌ பயமடைந்தார்‌ என்று லூக்கா 








கூறினார்‌. பவுல்‌ தமக்குப்‌ பணம்‌ கொடுப்பார்‌ என்ற நம்பிக்கை 
யில்‌ அவர்‌ எந்த முடிவையும்‌ “சமயமான போது” பார்க்கலாம்‌ 
என்று தாமதப்படுத்தினார்‌ (அப்‌. 24:25, 26). அப்படி ஏதேனும்‌ 
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“சமயம்‌” வாய்த்ததா என்பது பற்றி லூக்கா பதிவு செய்ய 
வில்லை! இரண்டு ஆண்டுகளில்‌ பொர்கியு பெஸ்து என்பவர்‌ 
பேலிக்ஸ டக்கு அடுத்தபடி யாக ஆட்சிப்‌ பொறுப்பேற்றபோது, 
பேலிக்ஸ்‌ ஏவப்பட்ட வரலாற்றுப்‌ பதிவேட்டில்‌ இருந்து 
மறைந்து போனார்‌. 

பேலிக்ஸ்‌ கவலை தரும்‌ ஒரு முரண்பாட்டு மெய்யுரையை 
விளக்கப்படுத்துகின்றார்‌. பவுலினால்‌ முன்‌ வைக்கப்பட்ட 
ஆவிக்குரிய அறைகூவல்களின்மேல்‌ ஆர்வம்‌ எதையும்‌ அவர்‌ 
காட்டியிருப்பாரா என்று வியப்படையுமளவுக்கு அவரது 
பின்னணியும்‌ பயிற்சியும்‌ தேவபக்தியற்றவைகளாய்‌ இருந்தன. 
அவர்‌ ஒரு அடிமையாகப்‌ பிறந்து, அரண்மனைகளில்‌ அரச 
உறுப்பினராக வளர்ந்து, விரைவிலேயே தமக்கு ஆதரவு 
காட்டுபவர்களின்‌ நன்மதிப்பைப்‌ பெறுவதற்கான தந்திரத்தைக்‌ 
கற்றுக்‌ கொண்டார்‌. ஆதரவை ஆகதாயப்படுத்திக்கொள்வதற்‌ 
காக அவர்‌ யூதர்களின்‌ பிரதான ஆசாரியராய்‌ இருந்த 
யோனத்தானைக்‌ கொலை செய்தல்‌ மற்றும்‌ நானூறு யூத 
ஆசாரியர்களைக்‌ கொல்லுவித்தலில்‌ ஈடுபடுதல்‌ போன்றவை 
களைக்‌ கூடச்‌ செய்யுமளவுக்கு கொடி யதும்‌ காட்டுமிராண்டித்‌ 
குனமானதுமான பல செயல்களைச்‌ செய்ய அவர்‌ சித்தமா 
யிருந்தார்‌. புகழ்பெற்ற யூத வரலாற்றாளரான யோசிப்பஸ்‌ 
இவரை பெரும்புகழ்ச்சியுள்ள மனிதராக விவரிக்காதிருந்தார்‌. 
இன்னொரு தொடக்க கால வரலாற்றாளரான டேசிட்டஸ்‌ 
என்பவர்‌, பேலிக்ஸ்‌ “அடிமையின்‌ ஆத்துமாவும்‌ அரசாட்சியின்‌ 
வல்லமையும்‌” உடையவர்‌ என்று மதிப்பிட்டார்‌. கடைசியில்‌ 
பேலிக்ஸ்‌, தேசாதிபதி என்ற அதிகாரத்திற்கு உயர்ந்தார்‌, அவர்‌ 
யூதார்களுக்கெகிரான தமது பழி வாங்குதல்களுக்குப்‌ புகழ்‌ 
மிக்கவராய்‌ இருந்தார்‌. 

எமெசாவின்‌ அரசரான ஆசிஸின்‌ மனைவியும்‌ ஏரோதியக்‌ 
குடும்பத்தின்‌ பெண்மணியுமான துருசில்லாளை பேலிக்ஸ்‌ தம்‌ 
மனைவியாக்கும்படித்‌ திருடிக்‌ கொண்ட உண்மையிலும்‌ கூட 
அவரது பேராசையும்‌ சூழ்ச்சியும்‌ காணப்படுகின்றன. அவளது 
கொள்ளுத்தாத்தாவாயிருந்த பெரிய ஏரோது, இயேசு பிறந்த 
வேளையில்‌ பெத்லகேமிலும்‌ அதன்‌ சுற்றுப்புறங்களிலும்‌ 
இருந்த குழந்தைகளைக்‌ கொல்லும்படி கட்டளையிட்டி 
ருந்தார்‌ (மத்‌. 2:16-18). அவளது பெரிய சிற்றப்பாவாயிருந்த 
ஏரோது அந்திப்பா, யோவான்‌ ஸ்நானனைக்‌ கொலை செய்யக்‌ 
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கட்டளையிட்டிருந்தார்‌ (மத்‌. 14:1-12). அவளது தகப்பனா 
யிருந்த ஏரோது அகிரிப்பா, யோவானின்‌ சகோதரரான 
யாக்கோபுவைப்‌ பட்டயத்தால்‌ கொலை செய்திருந்ததோடு, 
பேதுருவையும்‌ கொலை செய்ய விருப்பமாய்‌ இருந்தார்‌ 
(அப்‌. 12:1, 2). இதை விட அதிகமான சுயநலமும்‌, பேராசையும்‌, 
கொடுமையும்‌ மற்றும்‌ சூழ்ச்சியும்‌ கொண்ட ஒரு தம்பதியை 
ஒருவர்‌ கற்பனை செய்வதே கடினமாகும்‌. தேவபக்தியற்ற 
கும்பதியொன்றுக்கு சுவிசேஷம்‌ எப்பொழுதாவது தேவையா 
யிருந்தது என்றால்‌, அந்தத்‌ தம்பதியர்‌ பேலிக்ஸ்‌ மற்றும்‌ 
துருசில்லாள்‌ ஆகியோரே ஆவார்கள்‌. 

இந்த மனிதருக்கு முன்பாகப்‌ பவுலை விசாரிக்க வேண்டும்‌ 
என்று யூதர்கள்‌ விரும்பியிருந்ததால்‌, அவர்கள்‌ பவுலை 
எவ்வளவு அதிகமாய்‌ வெறுக்திருப்பார்கள்‌! அவர்கள்‌ 
பேலிக்ஸை வெறுத்தார்கள்‌, ஆனால்‌ அதை விட அதிகமாய்ப்‌ 
பவுலை வெறுத்தார்கள்‌ என்பது தெளிவு. 


அவர்‌ கேட்ட பிரசங்கம்‌ 

பவுல்‌, “நீதியையும்‌, இச்சையடக்கத்தையும்‌, இனிவரும்‌ 
நியாயத்தீர்ப்பையும்‌” பிரசங்கித்தார்‌ (அப்‌. 24:25). புகழ்‌ பெற்ற 
இந்த வேசித்தனமுள்ளவர்களுக்கு எதிர்த்து நிற்க அவர்‌ 
தயங்கவில்லை. தேவனுடைய எச்சரிப்புக்கள்‌ தேவைப்‌ 
பட்டிருந்த விபசாரக்காரர்களை அவர்‌ தவிர்க்கவில்லை. 
அவர்களின்‌ தெளிவான பாவங்கள்‌ பற்றிய அறிவுறுத்தல்களை 
அவர்‌ விட்டுவிடவில்லை. அவர்களின்‌ வாழ்வில்‌ இருந்த 
அழிவின்‌ சூழ்நிலையை அறியாதவர்‌ போல அவர்‌ பாசாங்கு 
செய்யவில்லை. 

வேறு எவரை விடவும்‌ அநீதி நிறைந்திருந்த அந்தத்‌ 
தம்பதிக்கு அவர்‌ சரியான வகையான வாழ்வு என்ற “நீதியைப்‌ 
பற்றி உரைத்தார்‌. தங்கள்‌ சுயநல விருப்பமான வழியில்‌ 
குறுக்கிடும்‌ எவர்‌ மீதும்‌ சீறியெழக்கூடிய இருவருக்கும்‌ அவர்‌ 
“இச்சையடக்கம்‌”” பற்றியுரைத்தார்‌. அவர்கள்‌ தேவனிடத்‌ 
இற்குத்‌ திரும்பாதிருந்தால்‌ காத்திருக்கக்‌ கூடிய பரிதாபமான 
விளைவுகளை ஒதுக்கி விடாமல்‌ அவர்‌ “இனி வரும்‌ நியாயத்‌ 
தீர்ப்பு” பற்றி அவர்களுக்குக்‌ கூறினார்‌. 

சுவிசேஷப்‌ பிரசங்கியார்‌ என்ற வகையில்‌ பவுலின்‌ தைரியம்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ பிரகாசிக்கின்றது; அவர்‌ பேலிக்ஸ்‌ மற்றும்‌ 
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துருசில்லாள்‌ ஆகியோரிடத்தில்‌ மக்களின்‌ வாழ்வுக்கான 
தேவனுடைய சித்தத்தை மட்டுமின்றி, அவர்கள்‌ மனந்திரும்பா 
இருந்தால்‌ பின்வரும்‌ வாழ்வில்‌ அவர்களுக்கு என்ன நடக்கும்‌ 
என்பதைப்‌ பற்றியும்‌ கூறினார்‌. அவர்களின்‌ பாவத்தைப்‌ பற்றி 
அவர்‌ சுற்றி வளைத்துப்‌ பேசவில்லை; அவர்களின்‌ பாவங்கள்‌ 
மற்றும்‌ வரப்போகும்‌ விளைவுகள்‌ பற்றி அவர்‌ நேரடியாகவே 
அவர்களிடம்‌ பேசினார்‌. பவுல்‌ பன்னிரெண்டுக்கும்‌ மேற்பட்ட 
மற்ற பல நல்ல பரிசுத்தமான தலைப்புகளைப்‌ பற்றிப்‌ 
பிரசங்கித்திருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ அவர்‌ “பிரச்சனைக்குப்‌ 
பிரசங்கித்தார்‌.”” பேலிக்ஸ்‌ நூற்றுக்கணக்கான யூதர்களைக்‌ 
கொலை செய்திருந்தார்‌ என்ற அவரது பின்னணியை 
அறிந்திருந்த பவுல்‌, பேலிக்ஸின்‌ விரல்‌ நொடிப்பில்‌ தம்‌ சொந்த 
உயிரும்‌ போக்கப்படும்‌ என்பதையும்‌ அறிந்திருந்தார்‌. இந்த 
விஷயத்தை அவர்‌ அலைபாய்வதாகவோ அல்லது பாசாங்கு 
செய்வகாகவோ எடுத்துக்கொள்ளவில்லை. அவர்‌ பாவி 
களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தார்‌! ஓ! இன்றைய நாட்‌ 
களில்‌ பிரசங்க மேடைகளில்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ பாவிகளுக்கு 
அவர்களின்‌ பாவங்களைப்‌ பற்றிய தேவனுடைய சத்தியத்தைப்‌ 
பிரசங்கிக்க வேண்டுமே! வேறு எப்படி பாவங்கள்‌ மன்னிக்கப்‌ 
பட முடியும்‌? 





அவர்‌ கொடுத்த பதில்‌ 

பேலிக்ஸ்‌ பயமடைந்தார்‌, ஒருவேளை அவர்‌ தமக்குப்‌ 
பின்னிருந்த நித்திய அழிவின்‌ படிக்கட்டுகள்‌ பற்றி அவை தம்‌ 
தேவபக்தியற்ற வாழ்வைப்‌ பற்றிப்‌ பிடிக்க வேகமாய்‌ வருவது 
பற்றிக்‌ கேள்விப்பட்டார்‌. பாவம்‌ பற்றிய நேரடியான இந்தப்‌ 
பேச்சை அவரால்‌ இனியும்‌ தாங்க முடியாதிருந்தது, எனவே 
அவர்‌ சமயம்‌ வாய்க்கும்‌ போது மறுபடியும்‌ பவுலை 
அழைப்பிப்பதாக நொண்டிச்‌ சாக்குக்கூறி அவரை அனுப்பி 
விட்டார்‌. பணத்துக்காக அவர்‌ பவுலுடன்‌ “பேரம்‌ பேசுவதற்கு” 
நம்பிக்கையாயிருந்ததாக லூக்கா பதிவு செய்தார்‌. பேலிக்ஸ்‌ 
அப்பொழுதும்‌ கூட இலஞ்சம்‌ வாங்க ஆசையாய்‌ இருந்தார்‌! 

துருசில்லாள்‌ முற்றிலும்‌ மாறுபட்டவளாய்‌ இருந்தாள்‌! 
அவளிடத்தில்‌ பவுலின்‌ பிரசங்கம்‌ ஏற்படுத்திய செயல்‌ விளைவு 
பற்றி ஒன்றுமே கூறப்படவில்லை. யூதக்‌ கலாச்சாரத்தில்‌ 
வளர்க்கப்பட்டு, மோசேயின்‌ பிரமாணத்திற்கு நன்றாய்ப்‌ 
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பழக்கப்பட்டிருந்த அவள்‌ தன்‌ விருப்பத்‌ தேர்வைப்‌ பல ஆண்டு 
களுக்கு முன்னதாகவே மேற்கொண்டிருந்திருப்பாள்‌. அவள்‌ 
மார்க்க வெறியன்‌ என்று தாம்‌ எண்ணிய நபரிடமிருந்து வந்த 
ஆவிக்குரிய எச்சரிக்கைகள்‌ எதையும்‌ செவி சாய்த்துக்‌ 
கேளாமல்‌, தன்‌ சுயநலமான வழியிலே செல்லவே விரும்பி 
னாள்‌. அவளுடைய இருதயத்தில்‌ நேராக விழுந்த சுவிசேஷ 
மானது “வழியருகான நிலத்தில்‌” (லூக்‌. 8:5, 12) விதைத்த 
விதையாய்க்‌ காணப்பட்டது. 

பேலிக்ஸ்‌, “சமயம்‌ வாய்ப்பதற்கு” விருப்பத்தை வெளிப்‌ 
படுத்தினார்‌. கிறிஸ்துவுக்கு மனம்‌ மாற வசதியான சூழ்நிலை 
என்று ஒன்றுள்ளதா? இயேசுவினிடத்தில்‌ வருகிறவர்கள்‌ 
தன்னையே வெறுக்க வேண்டும்‌ என்பதே அவரது முதல்‌ 
அறிவுறுத்தல்களில்‌ ஒன்றாகும்‌ (மத்‌. 16:24). ஒருவார்‌ தம்‌ சொந்த 
விருப்பங்களை வெறுப்பதற்குச்‌ சமயம்‌ வாய்ப்பதென்பது 
அரிதானதாகும்‌. பேலிக்ஸ்ஸின்‌ தாமதம்‌ மற்றும்‌ மறுப்புக்கு 
அவர்‌ தம்‌ பாவத்தையும்‌ சுயத்தையும்‌ புறம்பே அகற்றுவதில்‌ 
அவருக்கிருந்த விருப்பமில்லாமைதான்‌ உண்மையான 
காரணமாயிருந்திருக்க வேண்டும்‌. அவரது இருதயமானது 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தினால்‌ உண்மையாய்த்‌ 
தொடப்பட்டிருந்தால்‌, காமம்‌, பேராசை அகம்பாவம்‌, 
குறிக்கோள்‌ மற்றும்‌ சுயநலம்‌ ஆகிய கொந்தளிப்புகள்‌ சத்தியம்‌ 
என்ற பிரகாசிக்கும்‌ நெருப்புப்பொறிகளால்‌ மென்மை 
யாக்கப்பட அது அனுமதித்திருக்கும்‌. 

ஆசிஸ்‌ அரசரிடம்‌ துருசில்லாளைத்‌ திருப்பிக்கொடுத்து, 
அவரது மனைவியைத்‌ திருடி அவளுடன்‌ விபசார வாழ்க்கை 
வாழ்ந்ததற்கு மன்னிப்புக்‌ கேட்க பேலிக்ஸ க்கு எப்பொழுது 
வசதிமாய்‌ இருந்திருக்கும்‌? அப்படியான சமயம்‌ பேலிக்ஸ-க்கு 
எப்பொழுதாவது கிடைத்திருக்குமா என்பது சந்தேகமே. 
மாறாக, அது மிக உயர்ந்த வகையான தாழ்மைப்படுதலாய்‌ 
இருந்திருக்கும்‌. யூதர்களின்‌ ஆசாரியர்களைக்‌ கொலை செய்த 
தற்காக அவர்களிடம்‌ மன்னிப்புக்‌ கேட்க எப்பொழுதாவது 
சமயம்‌ வாய்த்திருக்குமா? இவ்விரண்டு செயல்களுக்குமே 
எப்பொழுதும்‌ சமயம்‌ வாய்த்திருக்காது. 

எவரொருவருக்குமே கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மனமாற்றமடை வது 
சமயம்‌ வாய்ப்பதினால்‌ வருகின்றதல்ல! கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
மனம்மாறுதல்‌ என்பது விலையேறப்பெற்றதாகும்‌. இது ஒரு 
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நபரைப்‌ பற்றிய எல்லாவற்றையும்‌ விலையாகக்‌ கோருகின்றது: 
இது ஒரு நபரிடத்தில்‌ உள்ள எல்லாவற்றையும்‌ விலையாகக்‌ 
கோருகின்றது. சுயத்தை மறுத்தல்‌ என்பதே இதன்‌ உயரிய 
முன்னுரிமையாகும்‌. கிறிஸ்துவுக்கு மனம்‌ மாறுதல்‌ என்றால்‌, 
ஒருவர்‌ தம்‌ சொந்தக்‌ கருத்துக்கள்‌ மற்றும்‌ விருப்பங்களின்படி 
வாழ்வதை நிறுத்துதல்‌ என்றாகின்றது. கிறிஸ்துவுக்கு மனம்‌ 
மாறுதல்‌ என்பது, ஒப்புக்‌ கொடுத்தல்‌, பரிசுத்தப்படுத்துதல்‌, 
ஒப்புக்‌ கொடுத்தல்‌ மற்றும்‌ தைரியம்‌ என்று அர்த்தப்‌ 
படுகின்றது. சமயம்‌ வாய்ப்பது என்பது எவரொருவரையும்‌ 
எப்பொழுதும்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ வழி நடத்துவதில்லை! 





முடிவுரை 

நடபடிகள்‌ என்பது கிறிஸ்துவுக்குள்‌ மெல்சிலிர்க்கும்‌ 
மனமாற்றங்களின்‌ புத்தகமாய்‌ இருக்கின்றது, இருப்பினும்‌ அது 
பல தோல்விகளைக்‌ குறிப்பிட்டு, சுவிசேஷத்தை மறுத்த 
பாவமுள்ள மக்களின்‌ நிகழ்ச்சிகளையும்‌ பதிவு செய்துள்ளது. 
தலைசிறந்த மறுப்புகளில்‌ ஒன்று பேலிக்ஸினுடையதாகும்‌. 
உடன்பாட்டில்‌ விட்டுக்‌ கொடுத்தலை தேடும்‌ கவலை மிக்க 
வராக நித்திய வரலாற்றில்‌ அவர்‌ கீழே சென்றார்‌ - தேவன்‌ 
ஒருபொழுதும்‌ உடன்பாட்டில்‌ விட்டுக்‌ கொடுத்தலை 
உடன்பாட்டை வழங்குவதில்லை. 

பாவத்தின்‌ சம்பளம்‌ மரணம்‌ என்பது இன்றும்‌ உள்ளதாகும்‌ 
(ரோமர்‌ 6:23). இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, தேவனுடைய இலவச 
மான ஈவாக கிறிஸ்துவுக்குள்‌ நித்திய ஜீவன்‌ என்பதும்‌ இன்றும்‌ 
உள்ளது, தேர்ந்தெடுக்கும்‌ வாய்ப்பானது என்றென்றும்‌ 
தனிநபர்‌ ஒவ்வொருவருக்கும்‌ விடப்பட்டுள்ளது. தேவன்‌ 
தொடர்ந்து இரட்சிப்பை வழங்குகின்றார்‌. கேட்பவர்கள்‌ 
ஒவ்வொருவரின்‌ இருதயக்‌ கதவருகிலும்‌ கிறிஸ்து தொடர்ந்து 
நின்று தட்டுகின்றார்‌, உட்பிரவேசிக்கத்‌ தேடுகின்றார்‌ 
(வெளி. 3:20-22). பாவத்தின்‌ பயங்கரமான சுமைகள்‌ மற்றும்‌ 
விளைவுகளுடன்‌ ஒப்பிடும்போது, கிறிஸ்துவின்‌ நுகமானது 
மெதுவாகவும்‌, அவரது சுமையானது இலகுவாகவும்‌ 
இருக்கின்றது (மத்‌. 11:28-30). 
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குறிப்புகள்‌ 

!இரண்டு மற்றும்‌ மூன்றாம்‌ நூற்றாண்டுகளின்‌ போது, கர்த்தருடைய 
சபையானது எத்தியோப்பியா மற்றும்‌ அதனருகாமையில்‌ இருந்த ஆப்பிரிக்க 
நாடுகள்‌ மற்றவற்றிலும்‌ பல இடங்களில்‌ செழித்து வளர்ந்ததாக வரலாறு சுட்டிக்‌ 
காட்டுகின்றது. ஒருவேளை இவையாவும்‌ “ஒரு நாளில்‌ ஒரு மனிதரின்‌ உயிர்ப்‌ 
பித்தலினால்‌” ஏற்பட்ட விளைவாயிருக்குமோ என்று ஒருவர்‌ வியப்படை கின்றார்‌! 
“சில வரலாற்றாளர்கள்‌ இந்தக்‌ கூட்டமானது பதினைந்து முதல்‌ இருபது இலட்சம்‌ 
வரை மக்கள்‌ கொண்டதாயிருக்கலாம்‌ என்று கணக்கிடுகின்றார்கள்‌! 
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சபையின்‌ வருகை 


திகைப்பூட்டும்‌ புதிய விஷயமொன்று நடபடிகளில்‌ 
தோன்றியது, இது வாக்குத்தத்தம்‌ பண்ணப்பட்ட தேவனு 
டைய கிருபையின்‌ உச்ச கட்டத்தை அவருடைய மேசியாவில்‌ 
காண்பித்தது. இது எல்லாக்‌ காலங்களுக்குமான வாக்குத்தத்தங்‌ 
களை நிறைவேற்றி, தேவனுடனான மனித குல உறவின்‌ நிறை 
வான செயலாய்‌ நிலைத்திருக்கின்றது. எல்லாம்‌ வல்ல தேவனு 
டனான உறவில்‌ மனிதனுக்கு இதற்கு முன்‌ இவ்விதமான 
ஆசீர்வாதம்‌, ஈவு அல்லது உறவு முறையானது ஒருபொழுதும்‌ 
கொடுக்கப்‌ பட்டிருந்ததில்லை. 

சபை என்பதே இந்தப்‌ புதிய ஆசீர்வாதமாய்‌ இருந்தது. 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “.. என்‌ சபையைக்‌ கட்டுவேன்‌” (மத்‌. 16:18) 
என்று இயேசு வாக்குத்தத்தம்‌ செய்த இடத்தின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்தான்‌ “சபை” என்ற வார்த்தை உண்மையிலேயே 
முதலில்‌ தோற்றம்‌ பெறுகின்றது. நடபடிகளில்‌ இவ்வார்த்தை, 
அப்‌. 5:11ல்‌ “சபையாரெல்லாருக்கும்‌, ... பயமுண்டாயிற்று” 
என்று கூறும்‌ இடத்தில்‌ முதன்முதலாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
படுகின்றது. K]Vயில்‌ (மற்றும்‌ தமிழிலும்‌) “மா” அல்லது 
“சபை” என்ற வார்த்தை இதற்கு முன்பாக உள்ள அப்‌. 2:47ல்‌ 
பயன்படுத்தப்பட்டிருந்தாலும்‌, மூல கிரேக்க வசனங்களில்‌ 
இவ்வசனத்தில்‌ இவ்வார்த்தை இல்லை. KJV (மற்றும்‌ 
தமிழிலும்‌) “இரட்சிக்கப்படுகிறவா்களைக்‌ கர்த்தர்‌ அநுதினமும்‌ 
சபையில்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டு வந்தார்‌” என்றுள்ளது. 
பின்னாளில்‌ உண்டான மிகச்‌ சரியான மொழிபெயர்ப்புக்களில்‌ 
“added them together” (ASV), “adding to their number” (NASB), மற்றும்‌ 
“added to their number” (NIV) என்றுள்ளது. 

“சபை” மற்றும்‌ “சபைகள்‌” என்ற வார்த்தை புதிய ஏற்பாடு 
முழுவதிலும்‌ 114 முறைகளும்‌, வெளிப்படுத்தின விசேஷத்தில்‌ 
மட்டும்‌ 20 முறைகளும்‌ உள்ளன. வேதாகம மாணவர்களின்‌ 
எண்ணத்தில்‌ இவ்வார்த்தை முக்கயமானதொரு இடத்தைப்‌ 
பிடிக்கின்றது. இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ ஊழியத்தினால்‌ 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ மனதிற்குக்‌ கொண்டு வரப்பட்ட இவ்வார்த்‌ 
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தையானது க. பி. 33ல்‌ இவ்வுலகத்திற்குப்‌ புதிய வார்த்தையாகத்‌ 
தோன்றியது; அந்த மக்கள்‌ கூட்டமான அவருடைய சாரத்திற்‌ 
குக்‌ கர்த்தரால்‌ இரட்சிப்பும்‌, நித்தியத்தில்‌ வெகுமதியும்‌ 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்டுள்ளது (எபே. 1:22, 23; 5:23). 

நடபடிகளின்‌ வரலாறு மலருகையில்‌ பல இடங்களில்‌ 
சபைகள்‌ காணப்படுகின்றன (அப்‌. 9:31; 11:26; 14:23; 20:17). 
சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டு, அதைக்‌ கேட்டவர்கள்‌ 
விசுவாசித்துக்‌ கீழ்ப்படிந்த இடங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ 
ஆராதனை செய்பவர்களின்‌ குழுவானது “சபை” என்று 
அறியப்பட்டது. இந்த நிறைவேற்றங்களின்‌ வரலாற்றை 
நடபடிகள்‌ விரித்துரைக்கின்றது. 


சிறப்பான சில விஷயங்கள்‌ 
“சபை” என்பதற்கான கிரேக்க வார்த்தையான ekklesia 
என்பது, “வெளியே” என்று அர்த்தமுடைய ௦6% என்ற வார்த்தை 
யையும்‌, “அழைக்கப்பட” என்று அர்த்தமுடைய எச்‌ என்ற 
வார்த்தையையும்‌ சேர்த்துப்‌ பெறப்பட்டதாய்‌ உள்ளது. 





எனவே, ௪kklesia என்றால்‌ “வெளியே அமைக்கப்பட்டவர்கள்‌” 
என்று அர்த்தமாகிறது. இது மத ரீதியான, சமுதாய ரீதியான 
அல்லது அரசியல்‌ வட்டாரங்களிலும்‌ கூட இருக்கக்‌ கூடிய 
வித்தியாசப்பட்ட பல குழுக்களுக்குப்‌ பயன்படுத்தக்‌ கூடிய 
வார்த்தையாகும்‌. இவ்விளக்கமானது முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ 
மதரீதியாகவோ அல்லது மற்ற ரீதியாகவோ குறிப்பிட்ட 
நோக்கத்திற்காகச்‌ சிறப்பாக நியமிக்கப்பட்ட எந்த ஒரு 
குழுவையும்‌ குறிப்பிட்டது. கிரேக்க மொழியில்‌ இருந்த இந்த 
சாதாரண வார்த்தையை இயேசு எடுத்துக்‌ கொண்டு, எஞ்சிய 
காலத்திற்கு அவ்வார்த்தைக்கு மத ரீதியான ஒரு சிறப்பு 
அர்த்தம்‌ கொடுத்தார்‌.” 

துவக்கத்தில்‌, ekklesia என்ற வார்த்தையானது உலகப்‌ 
பிரகாரமான அர்த்தம்‌ மட்டுமே கொண்டிருந்தது. இதன்‌ 
பொதுவான பயன்பாடொன்று கிராம அல்லது நகர சங்கங்‌ 
களைக்‌ குறித்தது. தலைவர்கள்‌,/முன்னோடிகள்‌ என்பவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ சமுதாயங்களின்‌ பொது விஷயங்களில்‌ மக்களை வழி 
நடத்திச்‌ செல்லும்படியாக “வெளியே அமைக்கப்பட்ட” 
மனிதர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 
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Ekklesia என்ற வார்த்தையின்‌ உலகப்‌ பிரகாரமான இரண்‌ 





டாவது பயன்பாடென்பது மக்கள்‌ கூட்டம்‌ ஒன்றை - ஏதொரு 
வகையான கூட்டத்தையும்‌ - குறிப்பதாய்‌ இருந்தது. எந்த ஒரு 
நோக்கத்திற்காகவும்‌ கூட்டம்‌ கூடும்‌ பொழுது அந்தக்‌ குழு 
அல்லது அமைப்பைக்‌ குறிப்பிட 81/4/82/2 என்ற வார்த்தை 
யானது பயன்படுத்தப்பட முடிந்தது. எபேசுவில்‌ தெமேத்திரியு 
என்பவன்‌ பவுலுக்கெதிராகப்‌ பழிப்புரை கூறிய போது எழுந்த 
கலகத்திற்குக்‌ கூடிய கூட்டத்தைக்‌ குறிக்க இப்பயன்பாடு 
மூன்று முறை காணப்படுகின்றது (அப்‌. 19:30, 32, 41). 
பட்டணத்துச்‌ சம்பிரதியானவன்‌ “கூட்டத்தை?” அல்லது 








ekklesiauaை அனுப்பி விட்டான்‌ - இவ்வார்த்தையானது 
இவ்விடத்தில்‌ அந்த நிகழ்ச்சியின்‌ போது கூடிய குறிப்பிட்ட 
கூட்டத்தை மட்டுமே குறித்தது. 

Ekklesiaவின்‌ ஆவிக்குரிய பயன்பாடுகள்‌ பல உள்ளன. 
(1) இயேசு தாம்‌ கட்டப்‌ போவதாக வாக்குத்தத்தம்‌ செய்ததை 
இவ்வார்த்தை குறிப்பிடுகின்றது (மத்‌. 16:18), இது அவரது 
ஆவிக்குரிய சரீரம்‌ எனப்படுகின்றது (எபே. 1:22, 23), இது அவர்‌ 
தம்‌ இரத்தத்தினால்‌ கிரயம்‌ கொள்வதற்காக இதற்காக 
(சபைக்காக) மரித்தார்‌ (அப்‌. 20:28) மற்றும்‌ இது உருவக 
நடையில்‌ அவரது மணவாட்டி/மனைவி என்று அறியப்‌ 
படுகின்றது (எபே. 5:22-33). இம்முறையில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ 
பொழுது இவ்வார்த்தையானது “உலகளாவிய சபையை 
குறிக்கின்றது - ஆவிக்குரிய இச்சரீரத்தில்‌ எல்லா நூற்றாண்டு 
களிலும்‌ சேர்க்கப்படும்‌, சிறப்பான உறவு முறைபெறும்‌ 
“கிறிஸ்தவ” எல்லா மக்களையும்‌ குறிக்கின்றது (அப்‌. 11:26). இது 
கர்த்தருக்குரிய மக்களால்‌ ஆன ஆவிக்குரிய சரீரமான “ஒரே 
சரீரம்‌” ஆகும்‌, இதைப்‌ பற்றித்தான்‌ பவுல்‌ கிறிஸ்துவுக்குரிய 
சபை ஒன்றுதான்‌ உள்ளதென்ற சத்தியத்தை எழுதும்‌ பொழுது 
கூறினார்‌ (எபே. 4:4). ஆபிரகாம்‌, மோசே, தாவீது, தானியேல்‌ 
மற்றும்‌ பழைய ஏற்பாட்டு மற்றைய விசுவாசமுள்ள மனிதர்கள்‌ 
யாவரும்‌ சபை நிலைநாட்டப்படுவகற்கு முன்பு வாழ்ந்தார்கள்‌; 
அவர்கள்‌ ஒரு பொழுதும்‌ கர்த்தருடைய சபையின்‌ உறுப்பினர்‌ 
களாய்‌ இருந்ததில்லை. அவர்கள்‌ விசுவாசத்தினாலே இரட்சிக்‌ 
கப்பட்டிருந்தாலும்‌, அவர்களைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று 
குறிப்பிடுவது சரியானதல்ல. 

(2) Ekklesia என்ற வார்த்தையானது உள்ளூர்ப்‌ பகுதி 
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யொன்றில்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்ததால்‌ தொடங்கப்‌ 
பெற்ற உள்ளூர்‌ குழுவாகிய ஒரு பிராந்திய சபையாரையும்‌ 
குறிக்கின்றது. சுவிசேஷம்‌ பிரசங்கிக்கப்பட்டு மக்கள்‌ பதில்‌ 
செயல்‌ செய்த இடங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ ஒரு சபையானது 
நிலைநாட்டப்‌ பட்டது. இவ்வார்த்தையின்‌ பயன்பாடானது 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பொதுவானதாகும்‌. 

இவைகள்‌ இன்றைய நாட்களில்‌ மதக்குழுக்கள்‌ பலவற்றால்‌ 
“சபை” என்ற பெயர்‌ பயன்படுத்தப்படுவது போல, வித்தியாசப்‌ 
பட்ட நாமகரணக்‌ கூட்டங்களாய்‌ இருக்கவில்லை. மாறாக, 
இவைகள்‌ உலகளாவிய சபையின்‌ பிராந்திய சபைகளாக, புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்பட்ட ஒரே ஒரு சபையாக இருக்‌ 
கின்றன. இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ள நாமகரணக்‌ கூட்ட 
மெதுவும்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை. கிறிஸ்து 
இப்பூமியில்‌ வாழ்ந்த பல ஆண்டுகளுக்குப்‌ பின்பு இன்றைய 
நாளின்‌ நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ யாவும்‌ தோன்றியதால்‌ 
இந்நாமகரணக்‌ கூட்டத்தின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ தங்களைப்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ அடையாளப்படுத்திக்‌ கொள்ள முடியாது. எந்த 
ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தையும்‌ இயேசு தொடங்கவில்லை; 
அவை எல்லாம்‌ மனிதர்களால்‌ தொடங்கப்பட்டன. எந்த ஒரு 
நாமகரணக்‌ கூட்டத்தையும்‌ கிரயம்‌ கொள்வதற்காக இயேசு 
மரிக்கவில்லை; கர்த்தர்‌ தமது சபையைக்‌ கிரயம்‌ கொள்வதற்‌ 
காகவே மரித்தார்‌. எந்த ஒரு நாமகரணக்‌ கூட்டத்தையும்‌ 
இரட்சிப்பதாக இயேசு வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யவில்லை; அவர்‌ 
கும்முடைய சொந்த ஆவிக்குரிய சரீரத்தின்‌ இரட்சகராயிருப்‌ 
பதாகவே வாக்குத்தத்தம்‌ செய்திருக்கின்றார்‌ (எபே. 5:23). 
நாமகரணக்‌ கூட்டங்கள்‌ ஆவிக்குரிய அந்த சரீரமாகத்‌ தகுதி 
பெறுவதில்லை; அவைகள்‌ வேதாகமத்திலேயே இல்லை. 

(3) எந்த ஒரு பிராந்திய சபையிலும்‌ கூடிவரும்‌ தேவனு 
டைய பரிசுத்தவான்களின்‌ குறிப்பானதொரு கூட்டம்‌ 
எதையும்‌ விவரிப்பதற்கு ௪kkleia என்ற வார்த்தை புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது (அப்‌. 14:27; 1 கொரி. 
11:18; 14:23, 28, 33). கொரிந்துவில்‌ இருந்த சபையின்‌ உள்ளூர்க்‌ 
கூடுகைகளில்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்பட்ட சில தவறான 
பயன்பாடுகளைப்‌ பவுல்‌ திருத்தினார்‌. குறிப்பாக அதிகாரம்‌ 
14ல்‌ பவுல்‌, அவர்கள்‌ தங்கள்‌ பொதுவான கூடுகைகளின்‌ போது 
அற்புத வரங்களைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தியதைக்‌ 
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இருத்‌ இனார்‌. கொரிந்துவில்‌ இருந்த பரிசுத்தவான்கள்‌ கர்த்தரை 
ஆராதிக்கக்‌ கூடிய கூட்டத்தை அர்த்தப்படுத்த அவர்‌ ekklesia 
என்ற வார்த்தையைப்‌ பலமுறை பயன்படுத்தினார்‌. அவர்கள்‌ 
ஒன்றுகூடி, தங்களின்‌ ஆராதனையை நடத்தி, பிறகு தங்களின்‌ 
குனித்தனி வீடுகளுக்குக்‌ கலைந்து சென்று விடுவார்கள்‌. 
இவ்வகையில்‌ அவர்கள்‌ ஒன்றுகூடும்பொழுது அந்தக்‌ குறிப்‌ 
பிட்ட சந்தர்ப்பத்தில்‌ மட்டும்‌ அவர்களை “மா” “சபை” 
அல்லது “244/2” என்று அழைப்பது பொதுவானதாயிருந்தது. 

இவை யாவும்‌ “சபை”” என்ற வார்த்தையின்‌ பொதுவான 
பயன்பாடுகள்‌ ஆகும்‌. மற்றும்‌ இந்த வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தை 
மிகச்‌ சரியாய்க்‌ கண்டு கொள்வதற்கு இவ்வார்த்தை காணப்‌ 
படக்கூடிய புதிய ஏற்பாட்டு வசனப்பகுதி எதையும்‌ அதன்‌ 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருளை அறிந்து கவனத்துடன்‌ பயன்படுத்து 
வதில்‌ மாணவர்கள்‌ ஜாக்கிரதையாய்‌ இருக்கவேண்டும்‌. 
வார்த்தைகள்‌ பல்வேறு அர்த்தங்களின்‌ நிழல்‌ கொண்டிருக்கும்‌ 
பொழுது, அதன்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளின்‌ பயன்பாடறிந்து கற்க 
வேண்டும்‌, வேகமான வாசிப்பு சிபாரிசு செய்யப்படுவதில்லை. 




















உலகளாவிய சில விஷயங்கள்‌ 

முதல்‌ பிராந்திய கர்த்தருடைய சபையானது எருசலேமில்‌ 
இருந்தது (அப்‌. 2:41, 47; 8:1), இந்தக்‌ குழுவைப்‌ போலவே 
விரைவில்‌ சீரியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ ஒரு குழு ஏற்படுத்தப்‌ 
பட்டது (அப்‌. 11:25, 26). அடுத்ததாக, மிகச்‌ சரியாகக்‌ கர்த்தர்‌ 
திட்டமிட்ட வகையிலேயே (அப்‌. 1:8) யூதேயா முழுவதிலும்‌, 
கலிலேயாவிலும்‌, சமாரியாவிலும்‌ (9:31) பிராந்திய சபைகள்‌ 
நிலைநாட்டப்பட்டன. பவுலின்‌ முதலாம்‌ நற்செய்தி ஊழியப்‌ 
பயணத்தில்‌ பிசீதியாவின்‌ அந்தியோகியாவிலும்‌, இக்கோனி 
யம்‌, லீஸ்த்திரா மற்றும்‌ தொபை ஆகிய ஊர்களிலும்‌ பிராந்திய 
சபைகள்‌ நிலைநாட்டப்பட்டன (அப்‌. 14:20-23). இரண்டாம்‌ 
ஊழியப்‌ பயணத்‌ தொடக்கத்தில்‌, சரியா மற்றும்‌ சிலிசியாவின்‌ 
பகுதிகளில்‌ சபைகள்‌ இருந்தன (அப்‌. 15:41). 

விரைவிலேயே கொரிந்து (அப்‌. 18:8; 1 கொரி. 1:1, 2), 
எபேசு (அப்‌. 20:17, 28; வெளி. 2:1), தெசலோனிக்கே (1 தெச. 
1:1), ரோமாபுரி (ரோமர்‌ 16:5), பிலிப்பி (பிலி. 4:15) மற்றும்‌ 
ஆசியாவில்‌ இருந்த ஆறு நகரங்களான சிமிர்னா, பெர்கமு, 
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இயத்தீரா, சர்தை, பிலதெல்பியா மற்றும்‌ லவோதிக்கேயோ 
(வெளி. 2, 3ஐக்‌ காணவும்‌) ஆகிய இடங்களில்‌ சபைகள்‌ 
அடையாளப்படுத்தப்பட்டன. கலாத்தியா நாட்டில்‌ பல 
இடங்களில்‌ சபைகள்‌ இருந்ததாகவும்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ளது 
(1 கொரி. 16:1). தமஸ்குவில்‌ பவுல்‌ சீஷர்களுடன்‌ கூடியிருந்த 
தால்‌, அங்கு ஒரு உள்ளூர்‌ சபையிருந்ததென்று ஒருவரால்‌ 
உய்த்துணர முடியும்‌ (அப்‌. 9:10, 19ஆ, 25). 





இயல்பான சில விஷயங்கள்‌ 

பேதுருவும்‌ மற்ற அப்போஸ்தலர்களும்‌ எருசலேமில்‌ 
முழுமையான சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌ (அப்‌. 2). 
பிலிப்பு சமாரியாவில்‌ வசனத்தை அறிவித்தார்‌ (அப்‌. 8:5) 
மற்றும்‌ சிதறிச்‌ சென்ற சீஷர்கள்‌ சீரியாவின்‌ அந்தியோகியா 
வரையிலும்‌ கூட வசனத்தைப்‌ பரவச்‌ செய்வதில்‌ உத்வேகத்‌ 
துடன்‌ இருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 11:19-21). பவுல்‌ தமது முதலாம்‌ 
பயணத்தில்‌ இந்த சுவிசேஷத்தை ஆசியாவுக்கு எடுத்துச்‌ சென்று 
(அப்‌. 13; 14), அந்தியோகியா, இக்கோனியாம்‌, லீஸ்த்திரா 
மற்றும்‌ தொபை போன்ற நகரங்களில்‌ போதித்தார்‌. 

பவுலும்‌, சீலாவும்‌, தீமோத்தேயுவும்‌ கொரிந்துவில்‌ சத்தியத்‌ 
தைப்‌ போதித்தார்கள்‌ (அப்‌. 18:1-11), தெசலோனிக்கேயில்‌ 
இருந்தவர்கள்‌ இவர்களுடைய வசனங்களை தேவனிடத்‌ 
திலிருந்து வந்த சத்தியங்கள்‌ என்று கருதியதால்‌ அவைகளை 
சந்தோஷத்தோடும்‌, சரியான நிலையிலும்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டார்‌ 
கள்‌ (1 தெச. 2:13). பெரும்பாலும்‌ பவுல்‌ எபேசுவில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்திருந்த மூன்றாண்டு கால கட்டத்திலேயே ஆசியாவில்‌ 
இருந்த மற்ற ஆறு நகரங்களிலும்‌ இருந்தவர்கள்‌ சுவிசேஷத்‌ 
தைக்‌ கேட்டார்கள்‌ (அப்‌. 19:10; 20:31). 

இந்த இடங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌, இராஜ்யத்தின்‌ விதையை 
விதைத்த செயல்தான்‌ இராஜ்யத்தில்‌ குடிமக்களை உண்டாக்கி 
யது (லூக்‌. 8:11), இராஜ்யத்தின்‌ விதையானது விதைக்கப்பட்டு, 
முளைத்து, மலர்ந்து, அறுவடைக்கு முதிரும்‌ நிலை அடையக்‌ 
கூடிய நல்ல மற்றும்‌ நேர்மையான இருதயங்களை சுவிசேஷப்‌ 
பிரசங்கியார்கள்‌ கண்டார்கள்‌. 
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நித்தியமான சில விஷயங்கள்‌ 

“சபை” என்று குறிப்பிடப்பட்ட மக்களே கர்த்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக தேவன்‌ கொண்டிருந்த நித்திய 
திட்டத்தின்‌ விளைவாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (எபே. 1:3-6; 3:10). 
இயேசு தம்‌ சபையைக்‌ கட்டுவதாய்க்‌ கொடுத்த வாக்குத்தத்தம்‌ 
(மத்‌. 16:18) மற்றும்‌ அவர்களின்‌ பாவத்தில்‌ இருந்து அவர்‌ 
களைக்‌ கிரயம்‌ கொள்வதற்காக அவர்‌ பெற்ற மரணம்‌ (அப்‌. 
20:28; 1 பேது. 1:18, 19) ஆகியவற்றில்‌ இருந்து அவர்கள்‌ 
விளைவானார்கள்‌. இம்மக்கள்‌ தேவனுடைய ஆவிக்குரிய 
சரீரமாகிய சபையின்‌ தலையாகிய இயேசுவுக்குத்‌ தங்களைக்‌ 
கீழ்ப்படுத்தச்‌ சித்தமாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (எபே. 1:22, 23). 
இவர்கள்‌ கறிஸ்துவுக்குக்‌ கீழ்ப்படிந்தவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ 
(எபே. 2:23). 

இன்றைய நாட்களில்‌ சபை என்பது தேவனுடைய நித்திய 
சித்தமானது நிறைவேற்றமடையச்‌ செயல்படும்‌ மக்கள்‌ 
கூட்டத்தைக்‌ கொண்டதாகவே இருக்கின்றது (எபே. 1:23). 
இவர்கள்‌ மாத்திரமே தேவனுக்கு நிறைவான மற்றும்‌ 
ஏற்புடைய மகிமை செலுத்துபவர்களாகக்‌ குறிப்பிடப்‌ படுகின்‌ 
றார்கள்‌ (எபே. 3:21). தேவனுக்கு ஏற்புடைய ஆராதனை 
செலுத்தக்கூடிய பரிசுத்த ஆசாரியர்கள்‌ இவர்கள்‌ மட்டுமே 
ஆவார்கள்‌. இவர்கள்‌ தேவனுடைய முழு கிருபையையும்‌ 
பெற்றுள்ள தெரிந்து கொள்ளப்பட்ட சந்ததியாயும்‌, ராஜரீக 
மான ஆசாரியக்‌ கூட்டமாயும்‌, பரிசுத்த ஜாதியாயும்‌, 
தேவனுக்கு விசேஷமாய்ச்‌ சொந்தமான ஜனமாயும்‌ 
இருக்கின்றார்கள்‌ (1 பேது. 2:5, 9, 10). 

ஆகையால்‌ கர்த்தருடைய சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ - 
தங்களின்‌ சொந்த நற்பண்புகள்‌ எவற்றினாலும்‌ அல்ல, ஆனால்‌ 
அரசரின்‌ சித்தத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ தங்கள்‌ சித்தத்தினாலும்‌, 
உண்மையுடன்‌ வாழ்ந்து மரணபரியந்தம்‌ அவர்மேல்‌ நம்பிக்கை 
யாய்‌ இருப்பதென்ற அவர்களின்‌ சித்தத்தினால்‌ - உண்மை 
யிலேயே விசேஷித்தவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. இயேசுவின்‌ 
இரத்தத்தினால்‌ அவர்கள்‌ தங்களின்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து 
சுத்திகரிக்கப்பட்டுள்ளார்கள்‌ (எபே. 5:26), மற்றும்‌ அவர்கள்‌ 
அவரது வருகையை எதிர்பார்த்துக்‌ காத்திருக்கிறார்கள்‌. 
தேவனுடைய வீட்டார்‌ அல்லது குடும்பம்‌ என்ற வகையில்‌ 
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அந்நாளில்‌ அவர்கள்‌ அவரால்‌ உரிமைகோரப்பட்டு, அவரது 
ஆவிக்குரிய வாரிசுகளுக்குரியதகொரு மகிமையைப்‌ 
பெறுவார்கள்‌ (1 தீமோ. 3:15; 1 யோவா. 3:1). 


முடிவுரை 
நடபடிகளில்‌ விசேஷமான சில விஷயங்கள்‌ தொடங்கின. 
யுகங்கள்‌ மலருதலின்‌ உச்சகட்டமாக அது இருந்தது (1 கொரி. 
10:11). கிறிஸ்துவின்‌ சிலுவைக்குப்‌ பிறகு வாழும்‌ மக்கள்‌ 
இதுவரை வாழ்ந்த மக்கள்‌ எல்லாரிலும்‌ மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதம்‌ 
பெற்ற மக்கள்‌ ஆவார்கள்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ 
வேதாகமத்தை வாசிப்பவர்கள்‌ தேவன்‌ தம்‌ மக்களுடன்‌ 
செயல்பட்ட வரலாற்றில்‌ பின்னோக்கிப்‌ பார்த்து, அவர்‌ 
எவ்விதம்‌ நீதியை நிலைநாட்டினார்‌ என்பகைக்‌ காண முடியும்‌. 
இம்மாபெரும்‌ வரலாற்றுச்‌ செயல்பாடுகளைப்‌ படிப்பதினால்‌ 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ இருதயத்தில்‌ நம்பிக்கை நிலைநாட்டப்பட 
முடியும்‌ (ரோமர்‌ 15:4). நித்திய காலமாகவே தேவன்‌ 
பாவிகளுக்கு இரட்சிப்பை அளிக்கத்‌ திட்டமிட்டு, அந்தத்‌ 
திட்டத்தைச்‌ செயல்படுத்தினார்‌. இந்த இரட்சிப்பை தேவன்‌ 
எப்பொழுது, எங்கே மற்றும்‌ எப்படி நிறைவேற்றினார்‌ 
என்பதை வெளிப்படுத்துகின்ற மெய்சிலிர்க்கும்‌ வரலாற்றுப்‌ 
புத்தகமாக நடபடிகள்‌ உள்ளது. 
இரட்சிப்பின்‌ திட்டமானது அதன்‌ உச்சகட்டத்தை 
நெருங்குகையில்‌, இயேசு தம்‌ சபையைக்‌ கட்டுவதாக வாக்குத்‌ 
தத்தம்‌ செய்தார்‌. அவர்‌ பலஸ்தனம்‌ முழுவதிலும்‌ மூன்று 
ஆண்டுகள்‌ சுற்றித்‌ திரிந்து, இப்புதிய ஆவிக்குரியவையை 
போதித்து, உண்மையில்‌ சபையை நிலைநாட்டுதல்‌ மற்றும்‌ 
முதல்‌ நூற்றாண்டு முழுவதிலும்‌ அதை வளரச்‌ செய்தல்‌ 
ஆகியவற்றை நிறைவேற்றுவதற்காகப்‌ பன்னிரண்டு மனிதர்‌ 
களுக்குப்‌ பயிற்சியளித்தார்‌. பரிசுத்த ஆவியினால்‌ பலம்பெற்ற 
அப்போஸ்தலர்கள்‌, இயேசு தங்களுக்குப்‌ பயிற்றுவித்ததைச்‌ 
செய்கையில்‌ - இயேசு தமது சபையைக்‌ கட்டினார்‌. இயேசுவின்‌ 
சபையினுடைய கட்டுமானத்திற்கெதிராக “பாதாளத்தின்‌ 
வாசல்கள்‌” (மத்‌. 16:18) அதை மேற்கொள்வதில்லை. புதிய 
ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ கர்த்தருடைய சடையானது 
வெற்றி கொண்டது, இது நியாயத்‌ தீர்ப்பு நாள்‌ வரையிலும்‌ 
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வெற்றி கொள்வதாகவே இருக்கும்‌. நடபடிகள்‌ என்பது மெய்‌ 
சிலிர்க்கும்‌ இவ்வெற்றியின்‌ ஏவப்பட்ட பதிவேடாக உள்ளது. 





குறிப்புகள்‌ 

அப்‌. 2:47 (07 மற்றும்‌ தமிழில்‌) உள்ள “சபை” என்ற வார்த்தையானது, 
உபதேசப்‌ பிழை எதையும்‌ அறிமுகப்படுத்துவதில்லை. ஏனெனில்‌ 
பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று சுவிசேஷ அழைப்புக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்த 
இதே யூதக்‌ குழுவானது பின்னாளில்‌ “சபை” என்று அழைக்கப்பட்டது 
தெளிவு (அப்‌. 5:11; 8:1, 3). “கிரேக்க மொழியில்‌ பயன்பட்ட இன்னொரு 
பொதுவார்த்தையான மாம? என்பதை இயேசு இதே விதமான 
பயன்பாட்டிற்கு உட்படுத்தினார்‌. இவ்வார்த்தையானது “மூழ்கடித்தல்‌, 
அமிழ்த்துதல்‌ அல்லது முழுக்காட்டுதல்‌” என்ற அர்த்தமுடைய baறரizein 
என்பதில்‌ இருந்து வருகின்றது. கம்பளி மற்றும்‌ சாயத்‌ தொழிலில்‌ 
துணிப்பத்தைகளுக்கு மாறுபட்ட வண்ணம்‌ கொடுப்பதற்காக அவைகளை 
சாயப்‌ பானைகளுக்குள்‌ அமிழ்த்துவதை அல்லது மூழ்கடிப்பதைக்‌ 
குறிக்கவே இவ்வார்த்தையானது பொதுவாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டது. 
1611ல்‌ ௩௩யை மொழிபெயர்த்தவர்‌ அவ்வார்த்தையை “11௦800” 
(முழுக்காட்டுதல்‌) என்றே படித்திருக்க வேண்டும்‌. இதற்குப்‌ பதிலாக, 
இங்கிலாந்து சபையில்‌ நீண்ட நாட்களாக ஏற்கனவே நடைமுறையில்‌ 
இருந்த தெளித்தல்‌ என்ற வழக்கத்திற்கு வசதியாய்‌ இருக்கும்படியாக 
மொழிபெயர்ப்பாளர்கள்‌ “ஷர” என்ற புது வார்த்தையைக்‌ கண்டு 
பிடித்தார்கள்‌. இது ஒலிபெயர்ப்பு தானே தவிர மொழிபெயர்ப்பு அல்ல. 
“இம்மூன்று வகையான பயன்பாடுகளில்‌ இருந்து விலக்கமாக ஒரே ஒரு தரம்‌ 
மட்டும்‌ 2/௭ என்ற வார்த்தை வேறொரு வகையில்‌ தெளிவாய்ப்‌ 
பயன்படுத்தப்‌ பட்டுள்ளது: ஸ்கேவான்‌ “வனாந்தரத்திலே சபைக்குள்‌” (அப்‌. 
7:38) என்று குறிப்பிடும்‌ பொழுது இவ்வாறான பயன்பாட்டைப்‌ பெற்றது. 
இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌, எகிப்திய அடிமைத்தனத்திலிருந்து 
வாக்குத்தத்தம்‌ செய்யப்பட்ட கானான்‌ நாட்டிற்குள்‌ தேவன்‌ வழி நடத்த 
வேண்டிய நோக்கத்திற்காக சீனாய்‌ மலையின்‌ வனாந்தரத்தில்‌ கூடிய 
யூதர்களை ஸ்தேவான்‌ குறிப்பிட்டார்‌. 
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தவனுடைய புத்ய அரசு 


மனித குலத்தின்‌ மத்தியில்‌ தேவனுடைய அரசை வேதாகம 
மாணவர்கள்‌ மூன்று தனிச்சிறப்பான யுகங்களில்‌ காணுகின்‌ 
றார்கள்‌ - அவை பிதாக்களின்‌ யுகம்‌, யூதத்துவ யுகம்‌, கிறிஸ்தவ 
யுகம்‌ ஆகும்‌. தேவன்‌ மக்களுடன்‌ வித்தியாசப்பட்ட மூன்று 
“யுகங்களில்‌” தமது சித்தம்‌ மற்றும்‌ கிருபையினால்‌ செயல்‌ 
பட்டதை வரலாற்றின்‌ மூன்று யுகங்களுக்கான பழக்கப்பட்ட 
இச்சொற்றொடர்கள்‌ குறிப்பிடுகின்றன. 

“பிதாக்களின்‌” என்பது தேவன்‌ குடும்பங்களுடன்‌ செயல்‌ 
புரிந்த காலம்‌ மற்றும்‌ வழிமுறையைக்‌ குறிக்கின்றது. தேவன்‌ 
(இக்குடும்பங்களின்‌) தகப்பனாருடன்‌ செய்தித்‌ தொடர்பு 
கொண்டார்‌; ஆகையால்‌, இந்த யுகத்தில்‌ தகப்பனார்‌ - 
ஆசாரியர்‌ என்ற கருத்தானது நிலவி வந்தது. தலைமைத்துவம்‌ 
மற்றும்‌ ஆளுகை என்பது வாரிசுகளான திரளான எண்ணிக்கை 
யுள்ள மக்கள்‌ மீது ஏற்படுத்தப்பட்ட தாயிருந்தது, பிதாத்துவத்‌ 
தின்‌ பொறுப்பானது முதற்பிறந்த மகனுக்குக்‌ கையளிக்கப்‌ 
பட்டது. 

“யூதத்துவ” அல்லது “மோசேயின்‌” என்பது அடுத்து வந்த 
யுகத்திற்குப்‌ பெயர்‌ ஆகும்‌. சீனாய்‌ மலையில்‌ மோசேயின்‌ 
மூலம்‌ கொடுக்கப்பட்ட குறிப்பிட்டதொரு நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தின்‌ கழ்‌ இருந்த தேசத்துடன்‌ தேவன்‌ கொண்டிருந்த 
உறவின்‌ காலத்தை இது குறிப்பிடுகின்றது (யாத்‌. 20; யோவா. 
1:17). விதிக்கப்பட்ட இந்தப்‌ பிரமாண அமைப்பில்‌ லேவி 
கோத்திரம்‌ என்ற ஆசாரியத்துவ கோசத்திரத்திற்கு இடமளிக்‌ 
கப்பட்டிருந்தது; மோசேயின்‌ சகோதரரான ஆரோன்‌ என்பவர்‌ 
தான்‌ முதலாவது பிரதான ஆசாரியராய்‌ இருந்தார்‌ (யாத்‌. 
28; 29). இந்தப்‌ பிரமாணமானது ஆவிக்குரியது மற்றும்‌ உலகிற்‌ 
குரியது ஆகிய இருவழி முறைகளிலும்‌ இருந்ததால்‌ வழக்கத்‌ 
திற்கு மாறானதாக இருந்தது. இது இஸ்ரவேலர்கள்‌ தேவனை 
ஆராதித்து ஊழியம்‌ செய்வதற்கான விஷயங்களுடன்‌ கூட, 
இந்தப்‌ புதிய நாட்டிற்கான குடியுரிமைச்‌ சட்டமாகவும்‌ பணி 
செய்தது. ஆகையால்‌, இது குற்றம்‌, தண்டனை, பொருளாதார 
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விஷயங்கள்‌ மற்றும்‌ ஆரோக்கியம்‌, சுகாதார முறைமை 
ஆகியவை பற்றிய விஷயங்களையும்‌ கூட ஒழுங்குபடுத்தியது. 

மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணமானது இஸ்ரவேல்‌ இனத்‌ 
திற்கு மட்டுமே கொடுக்கப்பட்டி ருந்தது (யாத்‌. 34:27, 28), அது 
பூமியின்‌ பெரும்பான்மைக்‌ குடிகளாய்‌ இருந்து, புறஜாதியார்‌ 
என்று மொத்தமாய்‌ அறியப்பட்ட மக்களுக்கு நடைமுறைப்‌ 
படுத்தப்படவில்லை. யூதர்களுக்கு மோசேயின்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணம்‌ அமுலில்‌ இருந்த பதினைந்து நூற்றாண்டுகளின்‌ 
போது புறஜாதியாருக்குப்‌ பிரமாணம்‌ எதுவும்‌ இருந்ததா 
என்பது பற்றி வேதாகமம்‌ அமைதி காக்கின்றது, ஆனால்‌ 
தேவன்‌ மற்ற இனத்தார்‌ மீதும்‌ அக்கறை உள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌ 
என்பதைத்‌ தெளிவான பல நிகழ்ச்சிகள்‌ காண்பிக்கின்றன. 

யூதத்துவ யுகத்தின்போது தேவன்‌ புறஜாதியாருடன்‌ 
கொண்டிருந்த உறவுமுறைக்கான குறிப்புகள்‌ பழைய 
ஏற்பாட்டு வரலாறு முழுவதிலும்‌ காணப்படுகின்றன. ஆகை 
யால்‌, பிதாக்களின்‌ காலத்தின்‌ அமைப்பு முறையானது கிறிஸ்து 
வின்‌ சிலுவை மரணம்‌ வரையிலும்‌ புறஜாதியாருக்குத்‌ 
தொடர்ந்து நடைமுறைப்படுத்தப்பட்டதாகக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ 
சிலர்‌ கருதுகின்றார்கள்‌. 

“கிறிஸ்தவ” என்பது மூன்றாம்‌ யுகத்தின்‌ பெயராக உள்ளது. 
இயேசு சிலுவையில்‌ மரித்த பொழுது, அவர்‌ இந்த முழு உலகத்‌ 
திற்கும்‌ ஒரு புதிய பிரமாணத்தைக்‌ கொண்டு வந்தார்‌. கிறிஸ்‌ 
தவர்கள்‌, “கிறிஸ்து இயேசுவினாலே ஜீவனுடைய ஆவியின்‌ 
பிரமாணத்தின்‌” கீழ்‌ இருப்பதால்‌, “பாவம்‌ மரணம்‌ என்பவை 
களின்‌ பிரமாணத்தில்‌” இருந்து விடுதலையானார்கள்‌ என்று 
பவுல்‌ உரிமைகோரினார்‌ (ரோமர்‌ 8:2). மேலும்‌ அவர்‌ “கிறிஸ்து 
வின்‌ பிரமாணத்திற்குள்‌” இருப்பது பற்றியும்‌ (1 கொரி. 9:21), 
“கிறிஸ்துவின்‌ பிரமாணத்தை நிறைவேற்றுதல்‌” பற்றியும்‌ (கலா. 
6:2) கூறினார்‌. “சுயாதனப்‌ பிரமாணமாகிய பூரணப்‌ 





பிரமாணம்‌” மற்றும்‌ “ராஜரிகப்‌ பிரமாணம்‌” (யாக்‌. 1:22; 2:8) 
என்று யாக்கோபு எழுதினார்‌. நாடு அல்லது இனம்‌ என்ற 
வேறுபாடு எதுவும்‌ இன்றி, எல்லா மக்களும்‌ இந்தப்‌ புதிய 
பிரமாணத்திற்கு உட்பட்டவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. 
முந்திய அமைப்புகளில்‌ குடும்பங்கள்‌ அல்லது ஒரு நாட்டுடன்‌ 
தேவன்‌ செயல்புரிந்தது போல்‌ இல்லாமல்‌ இந்தப்‌ புதிய 
அமைப்பில்‌ தேவன்‌ தனிநபார்களுடன்‌ செயல்‌ புரிகின்றார்‌. 
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கிறிஸ்துவின்‌ இராஜ்யத்தில்‌ புதிதாய்ப்‌ பிறந்து, அவரது 
பிரமாணத்திற்குக்‌ கீழ்ப்பட்ட முதல்‌ மக்களின்‌ மத்தியில்‌ 
ஏற்பட்ட திகைப்பூட்டும்‌ மாற்றங்கள்‌ பற்றிய அறிக்கைகளை 
நடபடிகள்‌ புத்தகமானது வெளிக்‌ கொண்டு வருகின்றது. 
முதலில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌, மோசேயின்‌ பிரமாணத்திற்கு 
நன்கு பழக்கப்பட்டிருந்த யூதர்களின்‌ மத்தியில்‌ போதித்தார்‌ 
கள்‌. பின்னாளில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ புறஜாதியாரிடத்தில்‌ 
பிரசங்கித்தார்கள்‌, அதில்‌ முதலாவதானவர்‌ கொர்நேலியு 
(அப்‌. 10). 

குனி நபர்கள்‌ இயேசுவுக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்கையில்‌, 
இயேசு கட்டிய சபையில்‌ அவர்கள்‌ தேவனுடன்‌ உறவுமுறை 
பெற்றிருந்தார்கள்‌ (மத்‌. 16:18). விரைவிலேயே உலகம்‌ முழுவதி 
லும்‌ சபைகள்‌ பரவத்‌ தொடங்கின.” தேவன்‌, தனித்தனியாக 
மற்றும்‌ கர்த்தருடைய சபைகளாக இருக்கும்‌ தமது பிள்ளை 
களிடத்தில்‌ இப்பொழுது எவ்விதத்தில்‌ செயல்படுகின்றார்‌ 
என்பது பற்றிய உள்ளறியும்‌ நோக்கை நடபடிகள்‌ தருகின்றது. 








பிராந்திய சபைகள்‌ மற்ற 
பிராந்திய சபைகளுடன்‌ ஐக்யெம்‌ 
கொண்டன 

எருசலேமில்‌ இருந்த முதல்‌ பிராந்திய சபையானது (அப்‌. 
2:41-47) மற்ற நகரங்களில்‌ இருந்து தேவனை ஆராதித்த சக 
கிறிஸ்தவர்களை அடையாளம்‌ கண்டுகொண்டது. சமாரியா 
வில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு உதவியாக அவர்கள்‌ 
பேதுருவையும்‌ யோவானையும்‌ அனுப்பினார்கள்‌ (அப்‌. 8:14). 
எருசலேமில்‌ இருந்த இந்த சபையானது பின்னாளில்‌, தமஸ்கு 
வில்‌ கிறிஸ்துவுக்கென்று மனமாற்றப்பட்ட தர்சுப்‌ பட்டணத்‌ 
துச்‌ சவுலை ஏற்றுக்கொண்டது (அப்‌. 9:26-28). செசரியாவில்‌ 
புறஜாதியாரின்‌ மனமாற்றத்தை எருசலேமில்‌ இருந்த சபை 
யானது ஏற்றுக்‌ கொண்டது (அப்‌. 11:18), இது புறஜாதியார்‌ 
மத்தியில்‌ இருந்த தப்பெண்ணம்‌ என்ற பெரும்‌ சுவர்‌ உடைந்து 
போனதில்‌ ஆதாரமாய்‌ இருந்தது. இதே சபை புறஜாதியாரின்‌ 
விருத்தசேதனம்‌ பற்றிய கர்த்தரின்‌ முடிவை விளக்கப்படுத்தும்‌ 
நிருபத்தை தயார்‌ செய்யும்‌ பொழுது அதை, “புதிய 
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ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள ஏவப்பட்ட முதலாவது கடிதமாக”? 
அனுப்பி வைத்தது (அப்‌. 15:22-31). இந்த முடிவானது 
தெளிவாக ஏவப்பட்டிருந்தது, பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ 
வழிகாட்டுதலின்‌ கீழ்‌ ஏற்படுத்தப்பட்டது, மற்றும்‌ அது 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ வாக்களிப்பினால்‌ ஏற்பட்டதின்‌ 
விளைவாய்‌ அல்ல (அப்‌. 15:28). 

பஞ்சகாலத்தின்போது அந்தியோகியாவின்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
எருசலேம்‌ மற்றும்‌ யூதேயா ஆகிய பகுதிகளுக்கு நிவாரண 
உதவி அனுப்பி வைத்தார்கள்‌ (அப்‌. 11:27-30). அந்தியோகியா 
வின்‌ சபையானது மத்திய தரைக்கடலினூடே சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பிரசங்கிப்பதற்கு ஊழியக்கரார்களையும்‌ கூடப்‌ பயணமாய்‌ 
அனுப்பி வைத்தது (அப்‌. 13:1-3), மற்றும்‌ மூன்று வருடங்களுக்‌ 
குப்‌ பின்‌ இம்மனிதர்கள்‌ திரும்பி வந்தபோது, இவர்களிடம்‌ 
இருந்து அறிக்கையையும்‌ பெற்றுக்‌ கொண்டது (அப்‌. 14:26, 279. 

கூட்டுறவு மற்றும்‌ ஐக்கியத்திற்கான இன்னொரு எடுத்துக்‌ 
காட்டானது பின்னாளில்‌ ஏற்பட்ட உபகாரத்‌ தேவையின்‌ 
காலத்தில்‌ வெளிப்பட்டது. கலாத்தியா, மக்கதோனியா மற்றும்‌ 
அகாயா ஆகிய இடங்களில்‌ இருந்த சபைகள்‌ பஞ்ச நிவாரண 
உதவியை யூதேயாவுக்கு அனுப்பி வைத்தன. இந்தக்‌ கொடை 
களைக்‌ கொண்டுசேர்ப்பதில்‌ பவுல்‌ உதவினார்‌ (அப்‌. 24:17; 
1 கொரி. 16:1, 2: 2 கொரி. 8:1; 9:1, 2). 

அறியப்பட்ட உலகின்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளிலும்‌ இருந்த 
வித்தியாசப்பட்ட (பிராந்திய) சபைகள்‌ ஒன்றையொன்று 
சககிறிஸ்தவார்கள்‌ என்று அங்கீகரித்துக்‌ கொண்டு, ஒருவருக்‌ 
கொருவர்‌ உதவி செய்து, ஆதரவு தந்தார்கள்‌, ஒருவருக்‌ 
கொருவர்‌ ஐக்கியப்பட்டிருந்தார்கள்‌, கர்த்தருடைய ஒரே 
சபையின்‌ வித்தியாசப்பட்ட பிராந்திய குழுக்களாகத்‌ தங்களை 
அறிந்திருந்தார்கள்‌. பிராந்திய சபை ஓவ்வொன்றும்‌ 
உலகளாவிய சபையின்‌ சிறு அளவாய்‌ இருந்தது. 

















பிராந்திய சபைகள்‌ 
விசேஷித்த மனிதர்களால்‌ வழி 
நடத்தப்பட்டன 
எருசலேமில்‌ இருந்த முதல்‌ சபையில்‌, தொடக்கத்தில்‌ 


157 


அப்போஸ்தலர்களே நடத்துறெவர்களாக இருந்தார்கள்‌. 
போதனையில்‌ மட்டுமின்றி உபகார உதவிகள்‌ விநியோகத்‌ 
திலும்‌ அவர்கள்‌ சபையை வழி நடத்திச்‌ சென்றார்கள்‌. உபகாரச்‌ 
செயல்களுக்கான தேவைகள்‌ எழுந்த பொழுது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தங்களின்‌ நன்கொடைகளை, “அப்போஸ்தலார்களின்‌ 
பாதத்திலே” (அப்‌. 4:37) வைத்தார்கள்‌. இப்படிப்பட்ட தொரு 
ஏற்பாட்டை இன்றைய நாட்களில்‌ ஒருவர்‌ சபைப்‌ 
பொருள்வைப்பரை அல்லது வங்கிக்‌ கணக்கு என்று குறிப்பிட 
லாம்‌. குழு ஏற்பாட்டிற்கு நிதிகள்‌ தரப்பட்டு, அந்தந்தக்‌ குழு 
வின்‌ முன்னோடிகளாயிருந்த அப்போஸ்தலர்களின்‌ முடிவு 
களின்படி விநியோகங்கள்‌ செய்யப்பட்டன. விநியோகித்தல்‌ 
என்ற ஊழியத்திலிருந்து உண்மையில்‌ அப்போஸ்தலார்களை 
விடுவிக்கும்படியான தேவை ஏற்பட்ட பொழுது, சபையின்‌ 
விசேஷித்த ஊழியர்கள்‌ - பின்னாளில்‌ உதவிக்காரர்கள்‌ என்று 
அறியப்பட்ட வர்கள்‌ - அப்போஸ்தலர்களுக்கு உதவி செய்வதற்‌ 
காகத்‌ தெரிந்து கொள்ளப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 6:1-6). அப்போஸ்‌ 
தலர்களின்‌ நேரடியான வழிகாட்டுதல்‌ (தலைமைத்துவம்‌ 
என்பது தற்காலிகமானதாக இருந்தது, ஏனெனில்‌ அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ இருக்கத்‌ தேவையற்ற நிரந்தரமானதொரு வழி 
காட்டும்‌ அமைப்பை சபைகளுக்குத்‌ தேவன்‌ வடிவமைத்தார்‌. 
ஒரு சில வருடங்களுக்குள்ளாக, யூதேயாவில்‌ எழுந்த ஒரு 
பஞ்சமானது அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சகோதரர்களை 
எருசலேமுக்கு நிதிகள்‌ அனுப்பத்‌ தூண்டியது. இந்த உதவி 
யானது “மூப்பர்களிடத்திற்கு” அனுப்பப்பட்டது (அப்‌. 11:30). 
பவுலின்‌ முதலாம்‌ ஊழிய முயற்சிகளின்‌ முடிவு பாகத்தில்‌ 
மூப்பர்களை நியமிப்பதும்‌ உள்ளடங்கியிருந்தது. அவரும்‌ 
பர்னபாவும்‌ தாங்கள்‌ ஊழியம்‌ செய்திருந்த இளம்‌ சபைகளில்‌ 
நடத்துனர்களை நியமித்தபொழுது அந்த நடத்துனர்கள்‌ 
“மூப்பர்கள்‌” என்று அழைக்கப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 14:23). 
முதல்‌ ஊழியப்‌ பயணத்தில்‌ முடிவு மற்றும்‌ விருத்தசேதனப்‌ 
பிரச்சனை பற்றிய கலந்துரையாடலுக்காக கூட்டப்பட்ட 
விசேஷ கூட்டத்தின்‌ காலகட்டத்தில்‌, எருசலேமில்‌ அப்போஸ்‌ 
தலர்களுடன்‌ குறிப்பிட்ட சில மனிதர்கள்‌ நடத்துனர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌ என்பது தெளிவு; அவர்கள்‌ “மூப்பர்கள்‌” என்று 
அழைக்கப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 15:2, 4, 6, 22). மெலித்தாவில்‌ 
பவுல்‌, எபேசுவிலிருந்து வந்த சகோதரர்களுடன்‌ இதயத்தை 
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இளகச்‌ செய்யும்‌ கண்ணீர்‌ நிறைந்த பிரியாவிடைக்‌ கூட்டம்‌ 
ஒன்றைப்‌ பெற்றிருந்தார்‌. இம்மனிதார்களை “மூப்பர்கள்‌” என்று 
லூக்கா எழுதினார்‌ (அப்‌. 20:17, 28ஐயும்‌ காணவும்‌). மூன்றாம்‌ 
ஊழியப்‌ பயணத்தின்‌ முடிவில்‌, நான்கு இளைஞர்களின்‌ 
பிரார்த்தனையை நிறை வேற்ற உதவும்படிப்‌ பவுலினிடத்திற்கு 
எருசலேமின்‌ மூப்பர்களிடமிருந்து ஒரு விசேஷித்த 
வேண்டுகோள்‌ வந்தது (அப்‌. 21:18-25). 

இந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ மூப்பர்கள்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படும்‌ பொழுது, கர்த்தருடைய சடையின்‌ பிராந்திய சபைகளில்‌ 
இருந்த நடத்துனர்களைப்‌ பற்றியே லூக்கா எழுதினார்‌ 
என்பதை சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்கள்‌ காட்டுகின்றன. இம்மனிதர்‌ 
கள்‌ “மூப்பர்கள்‌” என்று குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌, இவர்கள்‌ 
அவரது சபைக்கான கர்த்தருடைய நிரந்தரமான வடிவமைப்‌ 
பில்‌ இருந்தார்கள்‌. 





அவர்களின்‌ பணிப்‌ பொறுப்புக்களின்‌ பெயர்கள்‌ 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மூன்று பெயர்கள்‌ இந்த நடத்துனர்‌ 
களைக்‌ குறிக்கின்றன: “மூப்பர்‌,” “ஆயர்‌” மற்றும்‌ “மேய்ப்பர்‌.” 
மிலேத்துவில்‌ பவுல்‌ தமது உரையில்‌ இம்மனிதர்களைக்‌ 
“கண்காணிகள்‌”( 0194௦0”; 8757) என்று அழைத்தார்‌, லூக்காவோ, 
பவுல்‌ “மூப்பர்களை” வரவழைத்தார்‌ என்று எழுதினார்‌ (அப்‌. 
20:17, 18). பவுல்‌ தீத்துவை கிரேக்தாக்‌ தீவில்‌ விட்டுவந்த போது 
மூப்பார்களை நியமிக்கும்படி கட்டளை கொடுத்தார்‌; ஆனால்‌ 
இந்த நடத்துனர்களுக்கு ஆவிக்குரிய தகுதிகளை நிர்ணயிக்கும்‌ 
விஷயத்தில்‌ இவர்‌ அவர்களை “கண்காணிகள்‌”” என்றும்‌ 
அழைத்தார்‌ (கத்து 1:5, 7; 8157)” பேதுரு தமது சக மூப்பர்களின்‌ 
ஊழியத்தில்‌ அவர்களுக்குப்‌ புத்தி கூறுகையில்‌, தம்மை 
“மூப்பர்‌” என்று அவரே அழைத்துக்‌ கொள்வதுடன்‌, அவர்கள்‌ 
ஊழியம்‌ செய்யும்‌ மந்தையை மேய்க்கும்‌ பணி அல்லது 
“மேய்த்தல்‌” என்பதைச்‌ செய்யும்படியும்‌ கூறினார்‌ (1 பேது. 
5:1, 2). இம்மூன்று வார்த்தைகளுமே ஒரே வகையான 
ஊழியத்தை, ஒரே விதமான பணிப்‌ பொறுப்பை, அப்பணிப்‌ 
பொறுப்பை நிறைவேற்றும்‌ ஒரே வகைப்பட்ட மனிதர்களைக்‌ 
குறிக்கப்‌ பயன்பட்டன என்பது தெளிவாகும்‌. அவர்கள்‌ 
இம்மூன்று பெயர்களாலும்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌. 








“மூப்பர்‌” என்று பெரும்பாலும்‌ மொழிபெயர்க்கப்‌ 
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பட்டுள்ள ஒரes5buபீeros5 என்ற கிரேக்க வார்த்தையானது 
வித்தியாசப்பட்ட வடிவங்களில்‌ எழுபத்தி நான்கு முறைகள்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. இது நடபடி 
களில்‌ பத்தொன்பது முறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. 
நடபடிகளில்‌ இரண்டு இடங்களில்‌ இவ்வார்த்தையானது 
வயது முதிர்ந்த மனிதர்களைக்‌ குறிக்கச்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ 
பயன்பட்டுள்ளது, மற்றும்‌ ஏழுமுறைகள்‌ இவ்வார்த்தையானது 
யூத சமுதாயத்தின்‌ முன்னோடிகளைக்‌ குறிப்பதாயிருக்கின்றது. 
இருந்தாலும்‌, கர்த்தருடைய சபையின்‌ நடத்துனர்களை 
குறிப்பதற்கென்றே இவ்வார்த்தையானது நடபடிகளில்‌ மிகவும்‌ 
பெரும்பான்மையாகப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது: இவ்வகை 
யில்‌ பத்து முறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. “மூப்பர்‌” என்ற 
வார்த்தையானது அகன்‌ எல்லாப்‌ பயன்பாடுகளிலும்‌ வயதை 
யும்‌ அநுபவத்தையும்‌ குறிக்கின்ற வார்த்தையாக இருக்கின்றது, 
ஆனால்‌ கர்த்தருடைய சபையை வழிநடத்தத்‌ தேர்ந்தெடுக்கப்‌ 
பட்டு நியமிக்கப்பட்ட (ஒரு பிராந்திய சபையில்‌ உள்ள) 
மனிதர்களின்‌ விசேஷித்த ஒரு குழுவை இப்பெயர்‌ குறிக்கின்ற 
தெனச்‌ சில சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்கள்‌ உரிமைகோருகின்றன. 
அவர்களுடைய வயது, அநுபவம்‌ மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய பக்குவம்‌ 
ஆகியவற்றால்‌ அவர்கள்‌ சடையில்‌ நடத்துனர்களாக இருக்க 
முடிந்தது. 

“ஆயா” (மேய்ப்பர்‌) அல்லது “கண்காணி” (௫றiskopo5) என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்ட வார்த்தையானது “மேற்பார்வை 
செய்ய” மற்றும்‌ “கண்காணிக்க” என்று அர்த்தப்படுவதற்காக 
இணைந்த கிரேக்க வார்த்தைகளின்‌ கூட்டுச்‌ சொல்லாக 
உள்ளது. தலைமைத்துவச்‌ சூழ்நிலைகளில்‌ இது வேலையையும்‌, 
வேலை செய்பவர்களையும்‌ கவனிக்கின்றவர்களைக்‌ குறிக்‌ 
கின்றது. இவ்வார்த்தையானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பதினொரு 
முறைகள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது; ஏழு முறைகள்‌ இது 
பிராந்திய சபைகளில்‌ இருக்கும்‌ ஆவிக்குரிய அதே நடத்துனர்‌ 
களைக்‌ குறிக்கின்றது. ஒருமுறை இது அப்போஸ்தலர்‌ ஒருவரின்‌ 
ஊழியத்தைக்‌ குறிக்கின்றது (அப்‌. 1:20). இது “சந்திப்பின்‌ நாள்‌” 
என்பதாக இருமுறையும்‌ (லூக்கா 19:44; 1 பேது. 2:12) மற்றும்‌ 
ஒருமுறை (K]Vயில்‌) “எச்சரிக்கையாயிருங்கள்‌” (எபி. 12:16) 
என்றும்‌ மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. சபைகளை வழி 
நடத்தும்‌ மனிதர்களைக்‌ குறிப்பிடும்‌ பொழுது அம்மக்கள்‌ 
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குழுவின்‌ செயல்பாட்டை அவர்கள்‌ கண்காணிப்பு 
செய்ததையே குறிக்கின்றது. 

“மேய்ப்பர்‌” (0௨௦0) அல்லது “ஆயர்‌” (shepherd) (poimen) 
ஆடுகளைக்‌ கவனிப்பவர்களைக்‌ குறிக்க உருவக நடையாகவும்‌, 
நேரடியாகவும்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
இது பயன்படுத்தப்பட்டுள்ள முப்பத்தொன்பது முறைகளில்‌, 
குறைந்தது பதிமூன்று இடங்களில்‌ இது பூமிக்குரிய ஆடுகளின்‌ 
மந்தையைக்‌ கவனித்துக்‌ கொள்பவர்களை விளக்குவதாய்‌ 
உள்ளது. இச்சொற்றொடரானது இயேசுவை ஆத்துமாக்களின்‌ 
மேய்ப்பராகக்‌ குறைந்தது ஐந்து முறைகள்‌ குறிப்பிடுகின்றது. 
ஆனால்‌ குறைந்தது ஏழு இடங்களில்‌ இதன்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளானது பிராந்திய சபைகளில்‌ நடத்துனர்களாய்‌ இருந்த 
மனிதர்களை அர்த்தப்படுத்துகின்றது. இவ்வார்த்தையின்‌ 
வினைவடிவமொன்று மூப்பார்களின்‌ ஊழியத்தை விவரிப்‌ 
பதற்காக ஒருமுறை பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது, இது சபையின்‌ 
முன்னோடிகளுக்கான இச்சொற்றொடர்கள்‌ ஒன்றுக்கொன்று 
மாற்றிக்கொள்ளத்தக்கவைகளென்று காட்டுகின்றது (அப்‌. 
20:28). நடத்துனர்களாக இருப்பவர்களே, தங்கள்‌ வயது, 
அநுபவம்‌ மற்றும்‌ ஆவிக்குரிய பக்குவம்‌ ஆகியவற்றின்‌ கருத்தில்‌ 
“மூப்பார்கள்‌” ஆகவும்‌ இருக்க முடிந்தது. “மேய்ப்பர்கள்‌” 
அல்லது “ஆயார்கள்‌” என்ற வார்த்தையானது ஆட்டு மந்தையை 
(எபேசுவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களை) மேய்ப்பவர்கள்‌ என்ற 
கருத்தில்‌ பயன்பட்டது. இத்துடன்‌, அந்தக்‌ குழுவின்‌ நலன்‌ 
களைக்‌ கண்காணிப்பவர்‌ என்ற அர்த்தத்தில்‌ “160௦0௦” என்ற 
வார்த்தையும்‌ பயன்பட்டது. 

இப்படிப்பட்ட திட்டவட்டமானதொரு ஊழியம்‌ அல்லது 
பணிப்பொறுப்பானது ஆதி சபைகளில்‌ காணப்பட்ட தென்பது 
பவுல்‌ தமது நிருபமொன்றில்‌ “கண்காணிகளுக்கும்‌ உதவிக்காரர்‌ 
களுக்கும்‌” (பிலி. 1:1) என்று சேர்த்துக்‌ குறிப்பிடுவதில்‌ காண 
முடியும்‌. சபையில்‌ நடத்துனர்களின்‌ பணி/ஊழிய முறை 
மையைத்‌ தேவன்‌ வடிவமைத்தார்‌, “மூப்பர்‌,” “கண்காணி” 
அல்லது “மேய்ப்பர்‌” என்ற வார்த்தைகள்‌ அம்முறைமையை 
விவரிப்பதற்காக ஒன்றுக்குப்‌ பதில்‌ ஒன்றாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டன. இவ்வசனத்தில்‌ உதவிக்காரர்களைக்‌ குறிப்பிடுவ 
தென்பது பிலிப்பி சபையின்‌ நடத்துனர்களுடன்‌ விசேஷித்த 
ஊழியப்‌ பணியாளர்கள்‌ பயன்படுத்தப்பட்டு அங்கீகரிக்கப்‌ 
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பட்டார்கள்‌ என்பகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. 


அவர்களின்‌ செயற்டங்கு 

இந்த மூப்பார்கள்‌/கண்காணிகள்‌,/மேய்ப்பர்களின்‌ ஊழிய 
மானது மும்மடங்கானதாயிருந்தது. முதலாவது, மூப்பர்கள்‌ 
வழி நடத்த வேண்டியவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டியதாயிற்று. 
அவர்கள்‌ வாழ்ந்து மற்றும்‌ ஆராதித்து வரும்‌ இடத்தில்‌ உள்ள 
சபையை ஆளுதல்‌ மற்றும்‌ பராமரித்தல்‌ என்பது அவர்களின்‌ 
பொறுப்புகளில்‌ உள்ளடங்கியிருந்தது (1 தீமோ. 3:5; 5:12). 
அவர்கள்‌ முன்மாதிரியாய்‌, போதனை மற்றும்‌ கண்காணிப்பு 
ஆகியவற்றால்‌ ஆளுகை செய்ய வேண்டியிருந்தது 
(எபி. 13:7, 17). 

இரண்டாவது, அவர்கள்‌ எச்சரிக்கையாய்‌ இருக்க வேண்டி 
யதாயிற்று. அவர்கள்‌ சரியாக வழிநடத்த தங்கள்‌ சொந்த 
வாழ்வு மற்றும்‌ நடக்கை ஆகியவற்றில்‌ எச்சரிக்கையாய்‌ இருக்க 
வேண்டியதாயிற்று (அப்‌. 20:28). இம்மனிதர்கள்‌ தங்களின்‌ 
பராமரிப்பின்‌ கீழ்‌ இருந்த ஆத்துமாக்களையும்‌ கவனிக்க 
வேண்டியதாயிருந்தது (எபி. 13:17), மற்றும்‌ ஆரோக்கியமான 
உபதேசத்தினாலே புத்தி சொல்லவும்‌, எதிர்‌ பேசுறெவர்களைக்‌ 
கண்டனம்‌ பண்ணவும்‌ வல்லவர்களாயிருக்கும்படி தாம்‌ 
போதிக்கப்பட்டதற்கேற்ற உண்மையான வசனத்தை 
நன்றாய்ப்‌ பற்றிக்கொள்றெவர்களாயிருக்க வேண்டும்‌ 
(கீத்து 1:9). 

மூன்றாவது, அவர்கள்‌ போரஷிக்க வேண்டும்‌. தகுதி வாய்ந்த 
மனிதர்கள்‌ தங்களின்‌ பராமரிப்பின்‌ கழ்‌ இருக்கும்‌ ஆத்து 
மாக்களுக்கு அறிவுறுத்தக்கூடிய வகையில்‌ கர்த்தர்‌ தமது 
சபையை வடிவமைத்தார்‌ (அப்‌. 20:28; 1 பேது. 5:2). அவர்கள்‌ 
நேர்மையான அறிவுறுத்தல்‌ கூறும்படியான போதகர்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டியிருந்தது (1 தீமோ. 3:2); மற்றும்‌ எதிர்‌ 
மறையான கருத்தில்‌, கள்ள உபதேசங்களை எதிர்த்து நிற்பதற்கு 
அவர்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசங்களைப்‌ போதுமான அளவுக்கு 
அறிந்த காவலாளர்களாக இருக்க வேண்டியிருந்தது (கத்து 1:9). 
அவர்கள்‌ தங்களின்‌ பராமரிப்பின்‌ கீழ்‌ உள்ள சபையின்‌ 
உறுப்பினர்களைப்‌ பாதிக்கக்கூடிய கள்ள போதகர்களுக்கு 
வாய்ப்பளிக்க மறுப்பதற்குப்‌ போதிய தைரியம்‌ கொண்டவர்‌ 
களாய்‌ இருக்க வேண்டியிருந்தது (தத்து 1:10, 11). 
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முடிவுரை 

முதல்‌ நூற்றாண்டு பிராந்திய சபைகள்‌ சுயாதனமுள்ளவை 
களாய்‌ இருந்தன: அவைகள்‌ தங்கள்‌ சொந்த முடிவுகள்‌ மற்றும்‌ 
விஷயங்களைக்‌ தாங்களே கவனித்துக்‌ கொண்டன. எந்த ஒரு 
பிராந்திய சபையும்‌ வேறு ஒரு பிராந்திய சபையின்‌ மீது 
எவ்விதமான கட்டுப்பாட்டையும்‌ விதிக்கவில்லை. இந்த 
சபைகள்‌ எந்தவொரு டயோசிஸாகவோ, பிரிஸ்பைட்டரி 





யாகவோ, சங்கமாகவோ, சினாடாகவோ அல்லது மறை 
மாவட்டமாகவோ ஓஒழுங்கமைக்கப்பட்டிருந்ததில்லை. 
அவைகளுக்கு நாட்டளவில்‌ அல்லது உலகளவில்‌ தலைமை 
யகம்‌ எதுவும்‌ இருந்ததில்லை. அவைகள்‌ கர்த்தராகிய இயேசு 
கிறிஸ்துவுக்கு ஊழியம்‌ செய்யும்‌ எளிய மக்களின்‌ குழுக்களா 
கவே உள்ளூர்ப்‌ பகுதிகள்‌ பலவற்றில்‌ இருந்து வந்தன. அவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ ஒரே சுவிசேஷத்திற்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்திருந் 
தார்கள்‌; அவர்கள்‌ யாவரும்‌ கர்த்தரால்‌ சபையில்‌ சேர்க்கப்‌ 
பட்டிருந்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ யாவரும்‌ ஒரே வழிமுறையிலேயே 
ஆராதித்து, போதித்து மற்றும்‌ ஊழியம்‌ செய்தார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
யாவரும்‌ கர்த்தராகிய இயேசு கிறிஸ்து என்னும்‌ ஒரே “தலை” 
யின்‌ கீழ்‌ இருந்ததால்‌ இந்தப்‌ பண்பு நலன்களைப்‌ பகிர்ந்து 
கொண்டவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌ (கொலோ. 1:18). அவர்‌ 
எல்லா பிராந்திய சபைகளுக்கும்‌ ஒரே விதமான அறிவுறுத்‌ 
குல்கள்‌ மற்றும்‌ போதனைகளையே கொடுத்திருந்தார்‌. பல 
நிகழ்ச்சிகளில்‌,/சந்தர்ப்பங்களில்‌ பிராந்திய சபைகள்‌ ஒன்றுக்‌ 
கொன்று ஒத்துழைத்து உதவி செய்து கொண்டன, ஆனால்‌ 
அவைகள்‌ சுயாதன ஆளுகை அமைப்பு/தன்னாட்சியமைப்பு 
உடையவைகளாகவே இருந்தன. 

ஒவ்வொரு சபையிலும்‌ முன்‌ நடத்திச்‌ செல்லுதலுக்கு 
ஒன்றுக்கு மேற்பட்ட மனிதர்கள்‌ ஆவிக்குரிய வகையில்‌ தகுதி 
பெற்றவுடன்‌ அச்சடையின்‌ உறுப்பினர்களால்‌ கேர்ந்தெடுக்கப்‌ 
பட்டுப்‌ பொறுப்பேற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. இம்மனிதர்கள்‌ 
மற்றும்‌ சபைகளுடன்‌ இவர்கள்‌ கொண்ட உறவுமுறை ஆகிய 
வற்றைப்‌ பற்றிய குறிப்புகளில்‌ எப்பொழுதுமே இம்மனிதர்கள்‌ 
ஒரு குழுவாகத்தான்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌. ஒரு சபையின்‌ 
மீது ஒரு மூப்பர்‌ இருப்பது, சில சபைகளுக்கு மேற்பட்டவராய்‌ 
ஒரு மூப்பர்‌ இருப்பது அல்லது சிறப்பான முக்கிய மூப்பர்‌ 
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அல்லது தலைமை மூப்பர்‌ என்ற கருத்துக்கள்‌ எதுவும்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ இல்லை/புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இல்லை. 
ஒவ்வொருவருக்கும்‌ சமமான பொறுப்பும்‌, அதிகாரமும்‌ 
அந்தந்த வழிநடத்தக்‌ கூடிய குழுக்களுக்குள்ளேயே இருந்தன. 

மூப்பார்கள்‌ தாங்கள்‌ ஊழியம்‌ செய்த சபைகளில்‌ இருந்த 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ காரியத்தை மட்டுமே வழிநடத்தினார்கள்‌/ 
கட்டுப்படுத்தினார்கள்‌. அவர்கள்‌ மற்ற இடங்களில்‌ இருந்த 
சபைகளின்‌ மூப்பர்கள்மேல்‌ எந்த அதிகாரத்தையும்‌ செலுத்த 
வில்லை. ஒரு மூப்பரின்மேல்‌ உள்ள மரியாதையானது அவரது 
சபைக்கு அப்பால்‌ உள்ள மற்ற(கறிஸ்த)வர்கள்‌ அவரிடம்‌ 
ஆலோசனை கேட்கச்‌ செய்யலாம்‌, ஆனால்‌ தேவனுடைய 
திட்டமான வடிவமைப்பானது எந்த ஒரு மூப்பரும்‌ தமது 
பிராந்திய சபைக்கு வெளியில்‌ அதிகாரம்‌ செலுத்துவதை 
உள்ளடக்கவில்லை. 

மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ கீழ்‌ இருந்த யூதர்கள்‌, 
விசேஷமாய்‌ இரு ஏற்பாடுகளின்‌ மத்திய காலத்தில்‌ வாழ்ந்த 
யூதர்கள்‌ செய்தது போல, சபை நடத்துனர்கள்‌ கூடுதலான 
பிரமாணங்கள்‌ அல்லது பாரம்பரியங்களை எழுதி வைக்க 
வில்லை. தேவன்‌ இஸ்ரவேலர்களுக்குக்‌ கொடுத்த நியாயப்‌ 
பிரமாணத்துடன்‌ பழங்கால யூதர்கள்‌ தங்களின்‌ பாரம்பரியங்‌ 
களைச்‌ சேர்த்ததினால்தான்‌ தல்மாத்‌ - இது “மிஷ்னா” மற்றும்‌ 
“ஜெமரா” என்றறியப்பட்ட இரு பிரிவுகளையுடையது - என்ற 
தொகுப்பு உருவாயிற்று. இருப்பினும்‌, பல நிகழ்ச்சிகளில்‌ 
இப்பாரம்பரியங்கள்‌ கர்த்தரால்‌ கடிந்தகொள்ளப்பட்டன 
(மாற்‌. 7:6-9). சபை நடத்துனர்கள்‌ எந்த ஒரு புதிய சட்டங்கள்‌ 
அல்லது போதனைகளை அமுல்‌ படுத்தவோ அல்லது சமுதாய 
நிலைகளின்‌ மாற்றம்‌ பற்றிய கொள்கைகளின்‌ மீது 
வாக்களிக்கும்‌ அதிகாரம்‌ பெற்றிருக்கவோ முடியாதிருந்தது. 
கர்த்தருடைய வசனம்‌ மட்டுமே அவர்களின்‌ பற்றுக்கோடாய்‌ 
இருந்தது. புதிய ஏற்பாட்டின்‌ கருத்துக்களுக்கு /கோட்பாடு 
களுக்குக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ உண்மையாய்‌ இருக்க விரும்பினால்‌, 
இன்றைய நாட்களிலும்‌ அதே பற்றுக்கோடானது நடை 
முறைப்‌ படுத்தப்பட வேண்டும்‌. 

சபையின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ இந்த மூப்பார்களின்‌ தலைமைத்‌ 
துவத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படிந்து, அவர்களை மரியாதை செய்து, 
அவர்கள்‌ முடிவுகளை உயர்வாக மதித்து, அவைகளை மகழ்ச்சி 
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யுடன்‌ பின்பற்ற வேண்டும்‌. இம்மனிகர்கள்‌ கனம்‌ செய்யப்‌ 
படும்படியான தேவபக்தியுள்ள பண்பும்‌, உயர்தர ஒழுக்கம்‌ 
நிறைந்த வாழ்வும்‌ கொண்டவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டிய 
தாயிற்று (1 பேது. 5:2, 3). கூடுதலாக, இம்மனிகர்கள்‌ தங்கள்‌ 
சக மூப்பர்களுடன்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ கீழ்ப்படிதலுள்ளவர்‌ 
களாக, பிராந்திய சபையின்‌ மற்ற எந்த உறுப்பினரையும்‌ 
போலவே இருக்க வேண்டியவர்கள்‌ ஆவார்கள்‌ (எபே. 5:21). 
முடிவுகள்‌ வித்தியாசப்படும்‌ விஷயத்தில்‌, அவர்கள்‌ சமாதானக்‌ 
கட்டினால்‌ ஆவியின்‌ ஒருமைப்பாட்டைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டியிருந்தது (எபே. 4:3), அவர்கள்‌ சுயநலம்‌ அல்லது 
இறுமாப்புக்‌ கொண்டு அதன்‌ மூலம்‌ எதையும்‌ செய்து விடக்‌ 
கூடாது. ஒவ்வொருவரும்‌ மற்றவர்களை “தன்னிலும்‌ மிக 
முக்கியமானவர்களாய்‌”க்‌ கருத வேண்டும்‌, அதாவது மற்ற 
மூப்பார்களின்‌ கருத்துக்கள்‌ மற்றும்‌ முடிவுகளை மரியாதை 
செய்ய வேண்டும்‌ (பிலி. 2:3). 

கர்த்தருடைய சபையில்‌ வேறு எவ்வகையான 
முன்னோடித்துவமும்‌ அறியப்படவில்லை. “தலைமை மூப்பர்‌,” 
மறை மாவட்ட ஆயர்கள்‌, கார்டினல்கள்‌, போப்புகள்‌ அல்லது 
அப்போஸ்தலர்களின்‌ பின்வாரிசுகள்‌ போன்ற எவரையும்‌ 
தேவன்‌ நிலைநாட்டவில்லை. இன்று நாமகரணக்‌ கூட்டங்‌ 
களில்‌ பொதுவாய்க்‌ காணப்படும்‌ வேறு எந்தப்‌ பணிமுறைமை 
யையும்‌ அவர்‌ நிலைநாட்டவில்லை. தகுதியுள்ள மனிதர்கள்‌ 
“பிரதான மேய்ப்பருக்காக” மேய்ப்புப்‌ பணியில்‌ ஈடுபட்டு, 
அவர்களின்‌ தேவபக்தி மற்றும்‌ ஊழியத்திற்காக அவர்‌ 
அவர்களுக்கு வெகுமதியளிப்பது என்பதொன்றே கர்த்தரால்‌ 
வடிவமைக்கப்பட்ட ஆவிக்குரிய அரசாக உள்ளது 
(1 பேது. 5:4). 

தேவனுடைய அரசு செயல்படக்‌ கூடியதாகவே உள்ளது; 
அதற்குக்‌ கூடுதல்‌ கட்டமைப்பு எதுவும்‌ தேவைப்படுவதில்லை. 
தேவன்‌ தமது அரசைக்‌ தமது சபையில்‌ செயல்படச்‌ செய்ததின்‌ 
பதிவேடாகவே நடபடிகள்‌ உள்ளது. 
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குறிப்புகள்‌ 

!புறஜாதியாரின்‌ நாடாய்‌ இருந்த அசீரியாவின்‌ தலைநகர்‌ நினிவே இதற்கு 
ஒரு எடுத்துக்காட்டாகும்‌. இஸ்ரவேலின்‌ கீர்க்கதரிசியான யோனா 
நினிவேயின்‌ குடிகள்‌ மனந்திரும்பும்படியான வாய்ப்பளிக்க அங்கு 
அனுப்பப்பட்டார்‌ (யோனா 1:1, 2; 3:1-4), மோசேயின்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்படி அவர்களுக்கு யோனா பிரசங்கிக்க 
வில்லை, ஏனெனில்‌ அது அவர்களுக்கு நடைமுறைப்படுத்தப்படவில்லை. 
இந்தப்‌ புறஜாதியார்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்பும்‌ வாய்ப்‌ 
பொன்றைக்‌ தேவன்‌ கொடுத்ததாலும்‌, நியாயப்பிரமாணத்தை மீறுதலும்‌ 
பாவம்‌ என்பதாலும்‌ (ரோமர்‌ 4:15; 5:13; 1 யோவா. 3:4), அவர்கள்‌ 
தேவனிடமிருந்து வந்த ஏதோ ஒரு பிரமாணத்தின்‌ கழிருந்தனர்‌ என்று நாம்‌ 
முடிவு செய்ய வேண்டும்‌. “முழு விளக்கத்திற்கு முந்திய பாடத்தைக்‌ 
காணவும்‌. “தீத்து 1:5ல்‌ றாயா என்பதன்‌ ஒரு வடிவம்‌ பயன்படுகின்றது, 
இது KJV, NIV மற்றும்‌ NASB அடியவற்றில்‌ “பல” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. இத்து 1:7ல்‌ ஐஐ என்ற வார்த்தை பயன்‌ படுகின்றது. இது 
KIVயில்‌ “bishop” என்றும்‌ NIV மற்றும்‌ NASBயில்‌ “overseer” என்றும்‌ 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ளது. 
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கீறிஸ்துவின்‌ மகீமைக்குப்‌ 
புத்ப ஆராதனை 


ஆயிரக்கணக்கான யூதர்களின்‌ ஆராதனை நடைமுறைகள்‌ 
ஒரே நாளில்‌ மாற்றம்‌ அடைந்தன! பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று 
பேதுரு சுவிசேஷத்தை முன்‌ வைத்ததைக்‌ கேள்விப்பட்ட 
போது, குறைந்தபட்சம்‌ மூவாயிரம்‌ மக்களின்‌ மத வாழ்வானது 
முற்றிலுமாய்‌ மாறுபட்டது. 

தங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதும்‌ மோசேயின்‌ நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தில்‌ உள்ள அறிவுறுத்தல்களைக்‌ கடைப்பிடித்திருந்த 
யூதர்கள்‌, அப்‌. 2ல்‌ க்றிஸ்தவர்களானபோது, திகைப்பூட்டும்‌ 
மாறுகலுக்குட்பட்டார்கள்‌. திடீரென்று ஆயிரக்கணக்கானவர்‌ 
கள்‌, தாங்கள்‌ இதற்கு முன்‌ கண்டிராத மற்றும்‌ கேட்டிராத 
வழிகளில்‌ தேவனை ஆராதித்தார்கள்‌. பழைய ஏற்பாட்டின்‌ 
நன்கு பழக்கப்பட்ட செயல்பாடுகள்‌ எல்லாம்‌ அவர்களின்‌ 
வாழ்க்கையில்‌ இடீரென்று இல்லாமல்‌ போய்‌ விட்டன. 
நினைவுகூரத்தக்க சில விஷயங்கள்‌ நடந்திருந்தன; நியாயப்‌ 
பிரமாணத்தை நொறுக்கக்‌ கூடிய ஏதோவொன்று வந்திருந்தது: 
இயேசுவின்‌ சிலுவை மரணத்தைத்‌ தொடர்ந்து வந்த நாட்களில்‌ 
இம்மக்களுக்கு நித்தியத்திற்கான நம்பிக்கையை ஏதோ ஒன்று 
கொண்டு வந்திருந்தது. இப்படிப்பட்ட புதியதொரு 
ஆராதனை முறைமைக்குத்‌ தேவனுடைய அறிவுறுத்தல்களே 
காரணமாய்‌ இருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌. 








ஒரு புதிய ஆராதனை முறைமை 


நடைமுறைப்படுத்தப்பட்டது 
இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, கிறிஸ்துவுக்கென்று தங்களின்‌ 
மனமாற்றத்தைத்‌ தொடர்ந்து, தங்கள்‌ ஆராதனையில்‌ புதிய 
செயல்பாடுகளையும்‌, அன்றாட வாழ்வில்‌ ஒரு புதிய வழி 
முறையையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ “அப்போஸ்‌ 
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தலருடைய உபதேசத்திலும்‌, அந்நியோந்நியத்திலும்‌, அப்பம்‌ 
பிட்குதலிலும்‌, ஜெபம்‌ பண்ணுதலிலும்‌ உறுதியாய்த்‌ தரித்திருந்‌ 
தார்கள்‌” (அப்‌. 2:42). பெந்தெகொஸ்தே நாளுக்கு முன்னதாக 
இயேசுவைப்‌ பின்பற்றியவர்கள்‌ இவ்விதமாய்ச்‌ செயல்‌ 
பட்டதாக ஒருபொழுதும்‌ நாம்‌ வாசிப்பதில்லை. அவர்கள்‌ 
நியாயப்பிரமாணத்தை உண்மையுடன்‌ பின்பற்றியவர்களாய்‌ 
இருந்தது போலவே, இந்த நடைமுறைகளிலும்‌ “உறுதியாய்த்‌ 
தரித்திருந்தார்கள்‌. ” 

இந்த பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று நான்கு செயல்கள்‌ 
தொடங்கியதாக லூக்கா குறிப்பிட்டார்‌. முதலாவதாக, 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ போதனைகளைப்‌ 
பின்பற்றுவதற்குப்‌ பதிலாக அப்போஸ்தலர்களின்‌ உப 
தேசத்தை - “அப்போஸ்கலருடைய உபகதேசத்திலும்‌”” - 
பின்பற்றத்‌ தொடங்கினார்கள்‌. நியாயப்பிரமாணத்துடன்‌ 
ஒத்துப்‌ போனாலும்‌ போகாதிருந்தாலும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
என்ன உபதேசித்தார்களோ, அதன்படியே அவர்கள்‌ வாழத்‌ 
தொடங்கினார்கள்‌. அவர்கள்‌ இந்த உபதேசத்தின்‌ பெரும்‌ 
பகுதியைச்‌ செய்வதற்குத்‌ தேவாலயத்தின்‌ பொதுக்‌ கூடங்‌ 
களைக்‌ கூடப்‌ பயன்படுத்தினார்கள்‌ (அப்‌. 2:46. 

இரண்டாவதாக, அவர்கள்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ தசம 
பாக முறைமைகளுக்குப்‌ பதிலாக ஐக்கியத்தில்‌ (Koinonia) 
தொடர்ந்து உறுதியாய்த்‌ தரித்திருந்தார்கள்‌. புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
“ஐக்கியம்‌” என்ற வார்த்தை பலவித அர்த்தங்கள்‌ உடையதாய்‌ 
இருக்க முடியும்‌, ஆனால்‌ இவ்விடத்தில்‌ சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளானது இவ்வாழ்க்கையின்‌ தேவைகளைப்‌ பகிர்ந்து 
கொள்ளுதல்‌ என்ற அர்த்தத்தையே குறிப்பிடுகிறது என்பது 
கெளிவு. மனம்‌ மாறியவர்கள்‌ தங்கள்‌ உடைமைகளையும்‌, 
நிலங்களையும்‌ விற்று அந்தக்‌ ரெயத்தை எருசலேமில்‌ அந்த 
வேளையின்‌ போது எழுந்த தேவைகளுக்காகக்‌ கொடுத்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 2:45). அங்கு பார்வையாளராய்‌ வந்திருந்த யூதர்கள்‌ சில 
காலத்திற்குப்‌ பிறகு தங்கள்‌ வீடுகளுக்குத்‌ திரும்புவார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ மேசியாவைப்‌ பற்றியும்‌ தேவகுமாரன்‌ தமது 
இராஜ்யத்தில்‌ செய்த புதிய ஆளுகை பற்றியும்‌ தங்களால்‌ 
முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள அவர்கள்‌ உணர்‌ 
வெழுச்சியும்‌ ஆவலும்‌ உடையவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 

மூன்றாவதாக, மனம்மாறிய யூதர்கள்‌ ஒன்றுகூடி, “அப்பம்‌ 
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பிட்கத்‌” தொடங்கினார்கள்‌. இதே சொற்றொடரானது மற்ற 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருட்களில்‌ பொதுவான உணவு உண்பதை 
அர்த்தப்படுத்தக்‌ கூடியதாய்‌ இருக்கின்றது (அப்‌. 2:46), ஆனால்‌ 
இவ்விடத்தில்‌ அவர்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்‌ 
இற்குப்‌ பதில்செயலாக ஆராதனைச்‌ செயல்பாட்டில்‌ சில 
விஷயங்களைச்‌ செய்தார்கள்‌. சாதாரணமாக உணவில்‌ அப்பம்‌ 
பிட்குதல்‌ என்பதில்‌ புதியதொன்றும்‌ இல்லாதிருக்கையில்‌, இது 
அவர்களுக்குப்‌ புதியதாயிருந்தது என்பது தெளிவு. மேலும்‌ 
ஆராதனையின்‌ மற்ற மூன்று செயல்பாடுகள்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌ அப்‌. 2:42ல்‌ இந்தச்‌ செயல்பாடும்‌ குறிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. அவர்கள்‌ தொடர்ந்து பகிர்ந்து கொண்ட இந்த 
உணவானது கர்த்தருடைய இராப்போஜனமாக இருந்தது 
(1 கொரி. 11:20-28). 

நான்காவது, மனம்‌ மாறியவர்களின்‌ ஜெபங்கள்‌ சிலுவை 
யில்‌ மரித்த இயேசுகிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக ஏறெடுக்கப்பட்டன 
(1 தெச. 5:17, 18). அவர்‌ கர்த்தரென்றும்‌ கிறிஸ்துவென்றும்‌ 
(அப்‌. 2:36) மற்றும்‌ அவர்களுடைய மத்தியஸ்தரென்றும்‌ 
(1 தீமோ. 2:5) அங்கீகரிக்கப்பட்டிருந்தார்‌. அவர்களுடைய 
நாட்டின்‌ பதினைந்து நூற்றாண்டு கால வரலாற்றில்‌ ஆபிர 
காமின்‌ சந்ததியார்‌ இதற்குமுன்‌ ஒருபொழுதும்‌ இயேசு கிறிஸ்து 
என்ற மத்தியஸ்தரின்‌ மூலமாக ஜெபம்‌ செய்திருந்ததில்லை. 

இந்த சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ குறிப்பிடப்படாததும்‌, 
இயேசுவின்‌ மூலமாகத்‌ தேவனை மகிமைப்படுத்துவதுமான 
இன்னொரு செயல்பாடும்‌ கூட அவர்களின்‌ ஆராதனையின்‌ 
ஒரு பாகம்‌ ஆயிற்று: அது இசை ஆராதனையாகும்‌. பவுலும்‌ 
சீலாவும்‌ சிறைச்சாலையில்‌ இருந்த போது தேவனைத்‌ துதித்துப்‌ 
பாடல்கள்‌ பாடினார்கள்‌ (அப்‌. 16:25). ஆராதனைக்கான 
அப்போஸ்தலா்களின்‌ அறிவுறுத்தல்களில்‌ இசையும்‌ உள்ளடங் 
கியிருந்தது. கொரிந்துவில்‌ சபை கூடுதலின்போது நடந்த 
தவறான மற்றும்‌ மாறான பயன்பாடுகள்‌ சிலவற்றைப்‌ பவுல்‌ 
திருத்திய பொழுது, ஆராதனையின்‌ செயல்பாடுகள்‌ யாவும்‌ 
எல்லாருடைய பிரயோஜனத்திற்காகவும்‌ செய்யப்பட 
வேண்டும்‌ என்பதற்கு அவர்‌ ஜெபம்‌ மற்றும்‌ பாடுதல்‌ ஆகிய 
வற்றை எடுத்துக்காட்டாகப்‌ பயன்படுத்தினார்‌, இது தெளி 
வாகப்‌ புரிந்து கொள்ளப்பட்டது (1 கொரி. 14:15). புதிய 
ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ ஆராதனையில்‌ அனைவரும்‌ 
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சேர்ந்து பாடுதல்‌ என்பதே இசையாகும்‌. 


ஒரு புதிய ஆராதனை 


விளக்கமளிக்கப்பட்டது 


“அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌” 

அப்போஸ்தலருடைய உபதேசமானது நியாயப்பிர 
மாணத்தை மூடி மேற்கொண்டது (அப்‌. 2:42). இயேசு தம்மைக்‌ 
குறித்த எல்லா தீர்க்கதரிசனங்களும்‌ உண்மையாயிற்றென்று 
உரிமை கோரினார்‌; ஆகையால்‌, நியாயப்பிரமாணமும்‌ தர்க்க 
தரிசனங்களும்‌ இனி அமுலில்‌ இல்லை (லூக்‌. 24:44). சாதாரண 
மக்களும்‌ வாசித்துப்‌ புரிந்து கொள்ளக்கூடிய ஒரு புதிய மற்றும்‌ 
இறுதியான வெளிப்படுத்துதலை அப்போஸ்தலர்கள்‌ பெற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டியதாய்‌ இருந்தது (எபே. 3:3-5). இவ்வெளிப்‌ 
படுத்துதலானது தேவனிடத்திலிருந்து வந்ததாகவும்‌, ஒரு 
பொழுதும்‌ வேறொரு சுவிசேஷமாக மாற்றப்படக்‌ கூடாத 
தாகவும்‌ இருந்தது (கலா. 1:6-9). இது பரலோகத்திலிருந்து 
வந்த இறுதியான செய்தியாகவும்‌, இரட்சிப்பைத்‌ தேடுகிறவா்‌ 
களுக்கு “ஒருவிசை” ஒப்புக்‌ கொடுக்கப்பட்ட தாகவும்‌ இருந்தது 
(யூதா 3). 

பன்னிருவரும்‌ (பின்னாளில்‌ பவுலும்‌ கூட) கிறிஸ்துவின்‌ 
அதிகாரத்துடன்‌ பேசினார்கள்‌, ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்டிருந்தார்கள்‌ (யோவா. 14:25, 26; 
15:26; 16:7, 8). “ஏவப்படுதல்‌” என்ற வார்த்தையானது வழக்கத்‌ 
இற்கு மாறான அல்லது சாதாரண மனித முயற்சிக்கு மேம்பட்ட 
விஷயத்தை மட்டும்‌ குறிப்பதாயிராமல்‌, இந்தப்‌ பேச்சாளர்கள்‌ 
மற்றும்‌ எழுத்தாளர்களிடத்தில்‌ தேவனுடைய ஆவியானவர்‌ 
செயல்பட்ட கைக்‌ குறிக்கின்றது. என்ன கூற வேண்டும்‌ மற்றும்‌ 
என்ன எழுத வேண்டும்‌ என்பதை ஆவியானவராயிருக்கிற 
தேவனே அவர்களுக்கு ஏவுதல்‌ செய்தார்‌, அதை அவர்களுக்கு 
அவர்‌ ஊதினார்‌. இந்தச்‌ சத்தியங்கள்‌ யாவும்‌ தேவனுடைய 
சுவாசத்தினால்‌ வெளியிடப்பட்டு, அப்போஸ்தலர்கள்‌ மற்றும்‌ 
புதிய ஏற்பாட்டின்‌ மற்ற எழுத்தாளர்கள்‌ ஆகியோரால்‌ சுவாசத்‌ 
இல்‌ உள்ளிழுக்கப்பட்டன. ஆகையால்‌, வேதவாக்கியங்கள்‌ 
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எல்லாம்‌ “தேவஆவியினால்‌ அருளப்பட்டிருக்கிறது” (2 தீமோ. 
3:16, 17). அப்போஸ்கலர்களின்‌ இப்படிப்பட்ட போதனை 
களுக்குப்‌ பின்னால்‌ இருந்த அதிகாரமானது இயல்பானதல்ல 
ஆனால்‌ தெய்வீகமானது ஆகும்‌ (1 கொரி. 2:13). 

புதிய சத்தியங்கள்‌ மற்றும்‌ வேதவாக்கியங்கள்‌ ஆகிய 
வற்றைப்‌ புரிந்து கொள்ளுதலானது நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
குகுதி வாய்ந்த மற்றும்‌ உண்மையான நோக்கத்தைக்‌ காண்பிக்‌ 
கின்றது: அது இஸ்ரவேல்‌ இனத்தைக்‌ கிறிஸ்துவினிடத்தில்‌ 
கொண்டு வருவதற்கு ஒரு “பள்ளி ஆசிரியராக” அல்லது 
“உபாத்தியாக” இருந்தது (கலா. 3:23-25). இப்பொழுது கிறிஸ்து 
வந்திருந்ததால்‌, இப்பொழுது அந்த “விசுவாசமானது”? 
வெளிப்படுத்தப்பட்டு, நிறைவாக்கப்பட்டிருந்ததால்‌ மோசே 
யின்‌ நியாயப்பிரமாணம்‌ இனி அமுலில்‌ இருக்க வேண்டியதாய்‌ 
இல்லை. அது தனது நோக்கத்தை நிறைவேற்றியிருந்தது. 
யூதர்களுக்கு அது இயேசு கிறிஸ்துவைச்‌ சுட்டிக்காட்டிய 
தினால்‌, தேவனுடைய இரட்சிப்பின்‌ திட்டத்தில்‌ அது தனக்‌ 
குரிய இடத்தைப்‌ பெற்றிருந்தது. தேவனை வணங்குபவர்கள்‌ 
அவ்வேளையில்‌ இருந்து இனித்‌ தொடர்ந்து மதிக்கவும்‌ 
பின்பற்றவுமே அப்போஸ்கலா்களால்‌ போதிக்கப்பட்ட புதிய 
உபதேசமானது கொடுக்கப்பட்டது. 

“அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌” என்ற சொற்றொட 
ரானது ஆர்வம்‌ நிறைந்த இலக்கணக்‌ கட்டமைப்பு கொண்ட 
தாய்‌ இருக்கின்றது. இது, 2 யோவான்‌ 9, 10ல்‌ ஐக்கியத்தைப்‌ 
பற்றிக்‌ கூறும்‌, மிக அதிகமாய்‌ வழக்காடப்படுகின்ற வசனப்‌ 
பகுதியின்‌ சொல்லமைப்புக்கு இணையாக உள்ளது. 














கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்திலே நிலைத்திராமல்‌ மீறி நடக்கிற 
எவனும்‌ தேவனை உடையவனல்ல; கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசத்‌ 
திலே நிலைத்திருக்றெவனோ பிதாவையும்‌ குமாரனையும்‌ 
உடையவன்‌. ஒருவன்‌ உங்களிடத்தில்‌ வந்து இந்த உபதேசத்‌ 
தைக்‌ கொண்டு வராமலிருந்தால்‌, அவனை உங்கள்‌ வீட்டிலே 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளாமலும்‌, அவனுக்கு வாழ்த்துதல்‌ சொல்லாம 
லும்‌ இருங்கள்‌. 





இவ்விடத்தில்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ 


உள்ளது. கிரேக்க வார்த்தைக்‌ கட்டமைப்பில்‌ இவ்விரண்டும்‌ 
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மிகச்சரியான ஒன்றாகவே உள்ளது. “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌” 
என்பது பற்றி வழக்காடுபவர்கள்‌, இது கறிஸ்துவைப்‌ பற்றிப்‌ 
போதிக்கப்பட்ட உபதேசம்‌ அல்லது கிறிஸ்து போதித்த 
உபதேசம்‌ என்பதை அர்த்தப்படுத்தக்‌ கூடும்‌ என்று புரிந்து 
கொள்கின்றார்கள்‌. இது கிறிஸ்துவைப்‌ பற்றிப்‌ போதிக்கப்‌ 
பட்ட உபதேசம்‌ என்று மட்டும்‌ அர்த்தப்படுவகாயிருந்தால்‌, 
அவரை தேவனுடைய குமாரன்‌ என்று ஏற்றுக்‌ கொள்கிற 
மக்கள்‌ யாவரும்‌ தாங்கள்‌ நாமகரணக்கூட்டங்களின்‌ அங்கம்‌ 
வகித்தல்‌ மற்றும்‌ அவைகளின்‌ நடைமுறைகள்‌ ஆகியவற்றிற்கு 
அப்பால்‌ ஐக்கியத்தைப்‌ பராமரிப்பவர்களாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌. 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, இது கிறிஸ்துவாலும்‌ அவரது 
அப்போஸ்தகலர்களாலும்‌ போதிக்கப்பட்ட உபதேசங்கள்‌ 
என்று மட்டும்‌ அர்த்தப்படுத்துவதாயிருந்தால்‌, ஐக்கியம்‌ 
என்பது புதிய ஏற்பாட்டு போதனைகள்‌ எல்லாவற்றிற்கும்‌ 
உண்மையுள்ளவர்களுடன்‌ மட்டும்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று 
கட்டுப்படுத்தப்படும்‌. இயேசுவைக்‌ கிறிஸ்து என்று ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ எல்லார்‌ மத்தியிலும்‌ தளர்வானதொரு ஐக்கிய 
மானது ஒரு புறத்தில்‌ காணப்படும்‌; மறுபுறத்திலோ, அப்போஸ்‌ 
தலருடைய உபதேசங்கள்‌ யாவற்றுக்கும்‌ உண்மையாயிருக்கிற 
மக்களின்‌ நடுவே தனிச்சிறப்பானதொரு ஐக்கியம்‌ நிலவும்‌. 

இவ்விரு வசனப்பகுதிகளும்‌ இலக்கணக்‌ கட்டமைப்‌ 
பானது இணையாக இருப்பதால்‌, அப்‌. 2:42ல்‌ (445 யில்‌) “the 
apostles’ teaching” என்பதற்குப்‌ பதில்‌ “the teaching of the apostles” 
என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டிருக்க முடியும்‌ [தமிழில்‌ 
2 யோவான்‌ 9ல்‌ “கிறிஸ்துவின்‌ உபதேசம்‌” என்றும்‌ அப்‌. 2:42ல்‌ 
“அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌” என்றும்‌ உள்ளன]. இது 
போலவே 2 யோவான்‌ 9ம்‌ வசனத்திலும்‌ “(பேர்‌ teaching” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டிருக்க முடியும்‌. அப்பொழுது, 
யோவானின்‌ உபதேசமானது எல்லைக்குட்பட்ட ஒரு 
ஐக்கியத்தையே ஆலோசனை கூறுகிறதென்றும்‌, இயேசுவைக்‌ 
கிறிஸ்து என்று ஏற்றுக்‌ கொண்டும்‌, நாமகரணக்‌ கூட்டத்தில்‌ 
இருப்பவர்களுடன்‌ பரந்ததொரு ஐக்கியத்திற்கு இவ்வுப 
தேசம்‌ அடிப்படியையாய்‌ இருப்பதில்லை என்றும்‌ புரிந்து 
கொள்ள நம்பிக்கையளிக்கின்றது. கர்த்தரால்‌ நிலைநாட்டப்‌ 
பட்ட ஐக்கியக்‌ கோடுகளை உடைத்துத்‌ திறக்க விரும்புகின்ற 
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மக்கள்‌ 2 யோவான்‌ ன்‌ உண்மையான அர்த்தத்தைக்‌ 
கண்டறிவகைக்‌ கடினமாய்‌ உணர்கின்றார்கள்‌. 


“அந்நியோந்நியம்‌” 

மனமாற்றம்‌ அடைந்த யூதர்களால்‌ தழுவிக்‌ கொள்ளப்‌ 
பட்ட இரண்டாவது மாற்றமான அந்நியோந்நியம்‌ என்பது 
அவர்கள்‌ தம்‌ உடைமைகள்‌ பற்றிய கண்ணோட்டத்தையும்‌, 
தேவையில்‌ இருந்த மக்களைப்‌ பற்றிய அவர்களின்‌ அக்கறை 
யையும்‌ மாற்றியது. 820௦12 என்ற வார்த்தையானது அதன்‌ 
பரந்த பொருளில்‌, மதரீதியான உரிமைச்‌ சடங்குகளில்‌ 
சகோதரர்கள்‌ இணைந்து பங்கேற்பதைக்‌ குறிக்கின்றது. மற்ற 
சந்தர்ப்பப்‌ பொருள்களில்‌ இது கிறிஸ்தவர்கள்‌ பிதாவோடும்‌ 
குமாரனோடும்‌ பரிசுத்த ஆவியானவரோடும்‌ கொண்டுள்ள 
ஐக்கியத்தையும்‌ (2 கொரி. 13:14), கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒருவர்‌ 
ஒருவருடன்‌ கொண்டுள்ள ஐக்கியத்தையும்‌ (1 யோவா. 1:7), 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கர்த்தரின்‌ பந்தியில்‌ சிலுவையில்‌ தொங்கிய 
கார்த்தரின்‌ இரத்தம்‌ மற்றும்‌ சரீரத்துடன்‌ கொண்டுள்ள 
ஐக்கியத்தையும்‌ (1 கொரி. 10:16) குறிக்கப்‌ பயன்படுகின்றது. 

Koinonia என்பது பூமிக்குரிய உடைமைகளை மற்றவர்‌ 
களுடன்‌ பகிர்ந்து கொள்வதைக்‌ குறிப்பிடவும்‌, நன்கு அறியக்‌ 
கூடிய வகையில்‌ பயன்படுத்தப்படுகின்றது (ரோமர்‌ 15:26; 
2 கொரி. 9:13). பலஸ்கீனத்தில்‌ இருந்தவார்கள்‌ ரோமாபுரியில்‌ 
இருந்தவர்களுடன்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பகிர்ந்து கொண்டிருந்த 
தால்‌, அதற்குப்‌ பதில்செயலாக ரோமாபுரியில்‌ இருந்தவர்கள்‌ 
தங்களின்‌ பூமிக்குரிய ஆசீர்வாதங்களை, சரீரத்‌ தேவைகளில்‌ 
இருந்த பலஸ்தனத்தைச்‌ சேர்ந்தவார்களுடன்‌ பகிர்ந்து கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ வாதிட்டார்‌. மேலும்‌ பவுல்‌, பிலிப்பி 
யில்‌ இருந்த சபையின்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தமது சரீரப்‌ பிரகாரமான 
தேவைகளில்‌ உதவி செய்ய உண்மையாய்‌ இருந்ததாகவும்‌ 
நினைவூட்டினார்‌ (பிலி. 1:5; 4:14-16). 

அப்‌. 2ன்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ “அந்நியோந்நியம்‌” என்பது 
சுவிசேஷத்தை ஏற்றுப்‌ புதிதாய்‌ மனம்‌ மாறி சுவிசேஷத்தைப்‌ 
பற்றித்‌ தங்களால்‌ முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ கற்றுக்‌ கொள்வதற்‌ 
காக எருசலேமிலேயே தங்கியிருந்த வெளிநாட்டு யூதார்களுக்‌ 
குத்‌ தேவையான சரீரப்‌ பிரகாரமான உதவிகளைச்‌ 
செய்வதையே பெரும்பாலும்‌ குறிப்பிட்டது. எருசலேமின்‌ 
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சுற்றுப்புறங்களில்‌ பல குடும்பங்கள்‌ தங்கியிருந்ததையும்‌, 
அவர்களின்‌ உணவு மற்றும்‌ வீடு திரும்பும்‌ பயணச்‌ செலவு 
ஆகிய தேவைகள்‌ எழுந்திருந்ததையும்‌ இப்படிப்பட்டதொரு 
நடப்பு (அந்நியோந்நியம்‌) நிகழ்ந்து அதை (அந்தத்‌ தேவை 
களை) நிறைவேற்றியதையும்‌ வரலாற்றாளர்கள்‌ பதிவு 
செய்திருக்கின்றார்கள்‌. 

கர்த்தருடைய ஊழியத்திற்கென்று காணிக்கை வழங்கும்‌ 
இப்புதிய வழியைப்‌ பற்றிய இன்னொரு மறைமுகமான 
உண்மை எதுவென்றால்‌, தசமபாகம்‌ கொடுப்பது என்பது 
இனியும்‌ குறிப்பிடப்படவில்லை என்ற உண்மையேயாகும்‌/ 
ஆபிரகாம்‌ மெல்கிசேதேக்குக்குத்‌ தசமபாகம்‌ கொடுத்திருந்த 
தால்‌, தசமபாகம்‌ கொடுத்தல்‌ என்பது நியாயப்பிரமாணத்திற்கு 
முற்பட்ட காலத்திலேயே நடைமுறையில்‌ இருந்தது 
(எபி. 7:1-4). கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தின்‌ கீழ்‌ தசம பாகம்‌ 
பற்றிய வேறு உபதேசம்‌ எதுவும்‌ இராதிருந்தது, இது 
அவர்களின்‌ கொடுத்தல்‌ முறைமையில்‌ ஒரு மாற்றம்‌ உண்டா 
யிருந்தகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது. புதிய பிரமாணத்தின்‌ கழ்‌, 
ஒருவர்‌ தம்‌ வரவுக்குத்‌ தக்கதாகக்‌ காணிக்கை கொடுக்க 
வேண்டியிருந்தது (1 கொரி. 16:2), ஒருவர்‌ தம்‌ நிறைவிலிருந்து 
அதைக்‌ கொடுக்க வேண்டியிருந்தது (2 கொரி. 8:14, 15). 
கொடைகள்‌ என்பவை பெருமளவில்‌, மனதில்‌ நியமித்தபடி, 
உற்சாகமாய்க்‌ கொடுக்கப்பட வேண்டியவைகளாயிருந்தன 
(2 கொரி. 9:6, 7). 





“அப்பம்‌ பிட்குதல்‌” 

ஆராதனைச்‌ செயல்பாட்டில்‌ அப்பம்‌ பிட்குதல்‌ என்பது 
ஏவப்பட்ட இன்னொரு மாற்றமாய்‌ இருந்தது, இது இயேசு 
சிலுவையில்‌ அடைந்த மரணத்தைக்‌ கனப்படுத்த நினைவு 
கூரும்‌ ஒரு விசேஷித்த ஆசரிப்பாய்‌ இருந்தது. கர்த்தருடைய 
மரணத்தின்‌ நினைவான இப்போஜனமானது (1 கொரி. 11:26) 
கர்த்தர்‌ தாம்‌ காட்டிக்‌ கொடுக்கப்பட்ட இரவில்‌ கொடுத்த 
அறிவுறுத்தல்களின்‌ விளைவாய்‌ உண்ணப்பட்டது (மத்‌. 
26:26-29; லூக்‌. 22:17-20). கர்த்தர்‌ தாமே இந்த ஐக்கியத்தில்‌ 
இணைந்து, இந்த விருந்தில்‌ உண்மைக்‌ கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ 
இணைந்துண்பதால்‌ நினைவு கூரும்‌ இப்போஜனமானது 
கர்த்தருடைய இராஜ்யத்தில்‌ கடைப்பிடிக்கப்பட வேண்டிய 
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தாயிற்று லூக்‌. 22:29, 30). இந்த போஜனமானது சபை கூடி 
வருகையில்‌ (1 கொரி. 10:16) புசிக்கப்பட வேண்டியதாகும்‌, 
இது பொதுவான மற்ற எந்த உணவுடனும்‌ ஒரு பாகமாய்ப்‌ 
புசிக்கலாகாது (1 கொரி. 11:20-22, 33, 34). 

நினைவு கூரும்‌ இப்போஜனமானது இயேசு தம்‌ சரீரத்தை 
யும்‌ இரத்தத்தையும்‌ இவ்வுலகத்தின்‌ பாவங்களுக்காக ஒப்புக்‌ 
கொடுத்தார்‌ என்பதைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ நினைவு கூருவதற்காக 
ஏற்படுத்தப்பட்டது. இதைப்‌ புதிய ஏற்பாட்டுக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌, ஞாயிற்றுக்‌ கழமைகளில்‌ கடைப்‌ 
பிடிக்க வேண்டியதாயிருக்கின்றது (அப்‌. 20:7). ஞாயிறு 
ஆராதனை என்பது ஆதி சபைகளில்‌ முறையான வழக்கமாய்‌ 
இருந்தது. தேவையில்‌ இருப்பவர்களுக்கு உதவுவதற்குப்‌ பணம்‌ 
சேகரித்தல்‌ பற்றிய அறிவுறுத்தல்களைப்‌ பவுல்‌ கொடுத்த 
பொழுது, அவர்கள்‌ ஏற்கனவே கூடிவரப்‌ பழக்கப்பட்டிருந்த 
நாளில்‌ பணம்‌ சேகரிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ 
கூறியிருந்தார்‌ (1 கொரி. 16:2). வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ 
கூடுவதற்குத்‌ தொடங்கும்படி கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ 
கூறவில்லை; மாறாக, வாரத்தின்‌ முதல்நாளில்‌ அவர்கள்‌ 
வழக்கமாய்க்‌ கூடி வரும்பொழுது, தங்கள்‌ வரவுக்குத்‌ தக்கதாய்‌ 
ஏதாவது கொடுக்கும்படி சேர்த்து வைக்க வேண்டுமென்று 
அவர்‌ அறிவுறுத்தினார்‌. 

வழக்கமான இம்முதல்‌ நாள்‌ கூட்டங்கள்‌ மிகவும்‌ தனிச்‌ 
சிறப்புடையவைகளாகும்‌. யூதர்கள்‌ சாபாத்‌ என்ற ஓய்வு 
நாளான வாரத்தின்‌ கடைசி நாளை நியாயப்பிரமாணத்தின்‌ 
கீழ்த்‌ தங்களின்‌ ஆராதனை நாளாகக்‌ கொண்டிருக்கப்‌ 
பழகியிருந்தார்கள்‌. மனமாற்றம்‌ அடைந்த யூதர்கள்‌ முதல்‌ 
நாளான ஞாயிற்றுக்‌ கழமையன்று தங்களின்‌ விசேஷ 
ஆராதனையை ஏறெடுத்தார்கள்‌. ஞானஸ்நானம்‌ பெற்ற 
விசுவாசிகளுக்கு இயேசு “நான்‌ கட்டளையிட்ட யாவையும்‌” 
(மத்‌. 28:20) தொடர்ந்து உபகேசிக்கும்படித்‌ தம்முடைய 
அப்போஸ்தலர்களுக்கு அறிவுறுத்தியிருந்தார்‌. புதிதாய்‌ 
மனம்மாற்றம்‌ அடைந்தவர்கள்‌ இயேசுவை மகிமைப்படுத்தும்‌ 
படி வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ கூட வேண்டும்‌ என்று அப்போஸ்‌ 
கலர்கள்‌ போதித்திருந்தால்‌, அது இயேசு அவர்கள்‌ செய்யும்படி 
கட்டளையிட்டிருந்ததின்‌ நேரடி விளைவாகவே இருந்திருக்க 
வேண்டும்‌. கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கேற்பது உட்பட 
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ஆராதனைக்காக வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ கூடத்தொடங்கிய 
தென்பது இயேசு இவ்விதம்‌ தொடங்குங்கள்‌ என்று கட்டளை 
யிட்டதால்‌ தான்‌ தொடங்கியதென்று மிகச்‌ சரியான, 
முடிவல்லாமல்‌, வேறே முடிவுக்கு வர வேதாகம மாணவர்‌ 
களால்‌ முடியாது. இயேசு கட்டளையிட்டிருந்தவைகளை 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ தொடர்ந்து போதித்தார்கள்‌, மனம்மாற்றம்‌ 
அடைந்தவர்கள்‌ அப்போஸ்தலருடைய உபதேசத்தைப்‌ 
பின்பற்றினார்கள்‌. 





“ஜெபம்‌” 

விருவிருப்பான மற்ற மாற்றங்களுடன்‌ கூடுதலாக, ஜெபங்‌ 
களும்‌ மாற்றப்பட்டு, வித்தியாசமான முறையில்‌ ஏறெடுக்கப்‌ 
பட்டன: மனம்மாற்றம்‌ அடைந்த இவர்கள்‌, பெந்தெ 
கொஸ்தே நாளுக்கு முன்பு யேகோவா தேவனிடத்தில்‌ ஜெபம்‌ 
செய்தார்கள்‌; ஆனால்‌ இப்பொழுதோ, மத்தியஸ்தராகிய 
இயேசு கிறிஸ்துவின்‌ மூலமாக அவர்கள்‌ யேகோவா 
தேவனிடத்தில்‌ ஜெபம்‌ செய்தார்கள்‌ (கொலோ. 3:17; ரோமர்‌ 
1:8, 9; 1 தீமோ. 2:5). இந்த யூதர்கள்‌ முன்பு, பிதாவை கனம்‌ 
நிறைந்த வகையில்‌ (நேரடியாக) அழைத்து வந்தனர்‌; 
இப்பொழுது அதே கனம்‌ நிறைந்த வகையில்‌ பிதாவை அவரது 
குமாரன்‌ மூலமாக அழைத்து ஆராதித்தனர்‌. 

அப்‌. 2ல்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளன்று பிரசங்கிக்கப்பட்ட 
சுவிசேஷத்தின்‌ கீழ்‌, அப்போஸ்தலருடைய உபதேசம்‌, 
அந்நியோந்நியம்‌, அப்பம்‌ பிட்குதல்‌ மற்றும்‌ ஜெபங்கள்‌ என்ற 
இந்த மாற்றங்கள்‌ யாவும்‌ ஏற்பட்டன. 





ஒரு புதிய ஆராதனை 

அநுபவிக்கப்பட்டது 
யோவான்‌ 4:21-24ல்‌ இயேசு, கணற்றினருகில்‌ சமாரியப்‌ 
பெண்ணிடம்‌ (அவர்களின்‌) ஆராதனையானது விரைவிலேயே 
எருசலேமையோ அல்லது சமாரியாவின்‌ மலைகளையே 
சார்ந்திராமல்‌ ஏறெடுக்கப்படும்‌ என்று வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தி 
ருந்தார்‌; இதற்கு மாறாக, உண்மையான ஆராதனையானது 
“அவியிலும்‌, உண்மையிலும்‌” ஏறெடுக்கப்படும்‌. சமாரியார்கள்‌ 
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என்பவர்கள்‌, இராஜ்யம்‌ பிளவுபட்டபோது (1 இரா. 12; 13) 
யெரோபெயாமைப்‌ பின்பற்றிய கலகக்காரர்களின்‌ வாரிசு 
களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. ஆபிரகாமின்‌ பிள்ளைகள்‌ எருசலே 





முக்குப்‌ போகாமல்‌ சமாரியாவின்‌ மலைகளிலேயே ஆராதனை 
செய்ய முடியும்‌ என்று அவர்கள்‌ (சமாரியர்கள்‌) உரிமை 
கோரினார்கள்‌. உண்மை மிக்க இஸ்ரவேலர்கள்‌ எருசலேமில்‌ 
சென்று தொடர்ந்து பஸ்காவை ஆசரித்தார்கள்‌, ஆனால்‌ 
யெரோபெயாமோ பஸ்காவுக்குப்‌ போட்டியாக ஒரு பண்டி 
கையை நியமித்து அவரைப்‌ பின்பற்றுபவர்கள்‌ எருசலேமுக்குப்‌ 
போகாதபடியும்‌, ரெகொபெயாமைச்‌ சேவிக்காதபடியும்‌ 
செய்தார்‌ (1 இரா. 12:26-33). 

சமாரியப்‌ பெண்ணிடம்‌ இயேசு பேசுகையில்‌, காலங்கால 
மாய்‌ நிலவிய அந்த வாக்குவாதங்களைக்‌ கண்டுகொள்ளாது, 
தேவனை ஆராதிக்கும்‌ செயலானது விரைவிலேயே ஆவியிலும்‌ 
உண்மையிலும்‌ ஏறெடுக்கத்தக்கதாக மாற்றப்படும்‌ என்று 
அறிவித்தார்‌. “ஆவியில்‌” ஆராதித்தல்‌ என்பது, ஆராதிப்பவருக்‌ 
குள்‌ உண்டாகும்‌ விருப்பங்கள்‌ மற்றும்‌ நோக்கங்களைக்‌ 
குறிக்கின்றது. “உண்மையில்‌” ஆராதித்தல்‌ என்பது, ஆராதிப்‌ 
பவரின்‌ செயல்பாடுகள்‌ தேவனுடைய வசனமாகிய சத்தியத்‌ 
தின்படியானதாகும்‌ என்று அர்த்தப்படுகின்றது. வெறுமை 
யான சடங்காச்சாரத்தில்‌ தேவனுக்கு ஏறெடுக்கும்‌ ஆராதனை 
யானது ஏற்றுக்‌ கொள்ளத்தக்கதாய்‌ இருப்பதில்லை. தேவன்‌ 
அறிவுறுத்தியிராத செயல்பாடுகளும்‌ ஆராதனையாக 
ஏறெடுக்கத்‌ தக்கவையல்ல. 

உண்மையான ஆராதனையின்‌ பண்புகள்‌ பல உள்ளன. 
முதலாவது, உண்மையான ஆராதனை என்பது உள்ளார்ந்தது 
ஆகும்‌. இயல்பான வெளிப்படைச்‌ செயல்கள்‌ அதில்‌ இருந்‌ 
தாலும்‌, ஆராதிப்பவார்களின்‌ சிந்தைகள்‌, உண்மை ஆராதனை 
மற்றும்‌ துதி என்பவை தனிநபர்‌ ஓவ்வொருவரின்‌ சிந்தையி 
லிருந்தும்‌ ஊற்றெடுத்து வெளிப்பட வேண்டும்‌. 

இரண்டாவது, உண்மையான ஆராதனை என்பது 
இலக்கார்ந்தது ஆகும்‌. சிந்தனையில்‌ கொண்ட நோக்கத்தின்‌ 
படி ஏறெடுக்கப்படுகின்றது. ஆராதனையானது தற்செயலாக 
ஏறெடுக்கப்பட முடியாது. சரீர ரீதியான அசைவாடுதல்கள்‌ 
மட்டுமே ஆராதனையை அமைத்து விடுவதில்லை; அதைச்‌ 
செய்பவரின்‌ இலக்கும்‌ ஆராதனையைச்‌ சார்ந்திருக்க 
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வேண்டும்‌. 

மூன்றாவது, உண்மையான ஆராதனை என்பது மேல்‌ 
நோக்கியது ஆகும்‌. ஆராதனையானது ஆராதிக்கும்‌ மற்றவர்‌ 
களை நோக்கியோ அல்லது அவர்களையைச்‌ சார்ந்தோ 
ஏறெடுக்கப்படுவதில்லை. உண்மையான ஆராதனை என்பது 
தேவனைத்‌ துதிப்பதற்கும்‌ மகிமைப்படுத்துவதற்கும்‌ தானே 
தவிர, மற்றவர்களால்‌ புகழப்படுவதற்கும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்‌ 
படுவதற்கும்‌ அல்ல. மற்றவர்களின்‌ பிரயோஜனத்திற்காகச்‌ 
செய்யப்படும்‌ செயல்கள்‌ கர்த்தருடைய ஆராதனைக்குப்‌ 
புறம்பே இருக்கின்றன. ஒருவர்‌ போதிக்கும்‌ பொழுதோ 
அல்லது பாடும்‌ பொழுதோ அதைக்‌ கேட்பவர்கள்‌ சில 





பிரயோஜனங்களைப்‌ பெறுகின்றார்கள்‌; ஆனால்‌ அதே 
வேளையில்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌, சங்கதங்களினாலும்‌ கீர்த்தனை 
களினாலும்‌ ஞானப்பாட்டுகளினாலும்‌ “ஒருவருக்கொருவர்‌ 
போதித்துப்‌ புத்தி சொல்லிக்‌ கொண்டு” தங்கள்‌ இருதயங்‌ 
களிலே கர்த்தரைப்‌ “பக்தியுடன்‌ பாட” வேண்டும்‌ (கொலோ. 
3:16; எபே. 5:19). ஆராதனையைப்‌ பெறுபவர்‌ தெய்வம்‌ 
மட்டுமே. 

நான்காவது, உண்மையான ஆராதனை என்பது உடனடி 
யாக ஏறெடுக்கக்‌ கூடியதாகும்‌. தேவனுடைய விருப்பங்களுக்‌ 
குப்‌ பதில்செயலாக அவரை நோக்கிச்‌ செய்யப்படும்‌ செயல்‌ 
பாடுகளினால்‌ ஆராதனை ஏறெடுக்கப்படுகின்றது. ஒரு நபர்‌, 
எங்கு வேண்டுமானாலும்‌, எப்பொழுது வேண்டுமானாலும்‌ 
பல வழிமுறைகளில்‌ ஆராதிக்கலாம்‌. நடபடிகளில்‌, ஜெபித்‌ 
தலும்‌ பாடுதலும்‌ உள்ளரங்கமான மற்றும்‌ வெளியரங்கமான 
பல வித சந்தர்ப்பங்களில்‌ ஒருவருடைய ஆத்துமாவின்‌ 
விருப்பத்திற்ணெங்க நடைபெற்றது. ஆராதனை என்பது 
உடனடியாக ஏறெடுக்கக்‌ கூடியதாகவும்‌, தேவனுடைய 
வசனத்தில்‌ உள்ள அறிவுறுத்தல்களுக்குப்‌ பதில்செயலாக 
தேவனை நோக்கி ஒருவர்‌ செய்யும்‌ விருப்பார்ந்த செயல்பாடு 
களைக்‌ கொண்டதாகவும்‌ இருக்கின்றது. 

மற்றும்‌, உண்மையான ஆராதனை என்பது வீணானதல்ல 
(மாற்‌. 7:7). அது அறியாமையானதும்‌ அல்ல (அப்‌. 17:23) மற்றும்‌ 
அது மனிதருடைய சுயஇஷ்டம்‌ அல்லது முடிவுகளின்படியும்‌ 
ஆராதிக்கப்படுவதல்ல (கொலோ. 2:20-23). 
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முடிவுரை 
தேவனை ஆராதித்தல்‌ என்பது இப்பொழுது எங்குமுள்ள 
கிறிஸ்தவர்களின்‌ சிறப்புரிமையாக இருக்கின்றது. அது 
புவியியல்‌ ரீதியாக எந்தவொரு இடத்திற்குமோ அல்லது 
ஆசாரியக்‌ கோத்திரம்‌ ஒன்றிற்கோ கட்டுப்படுத்தப்பட்டதா 
யிருப்பதில்லை. எல்லாக்கிறிஸ்தவார்களும்‌ ஆசாரியார்களாக 
நியமிக்கப்பட்டு, தேவனுக்கு ஏற்புடைய ஆராதனையை 
ஏறெடுக்கக்‌ கூடியவார்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ (1 பேது. 2:5, 
9-11). ஆராதனையின்‌ செயல்பாடுகள்‌ (கர்த்தருடைய பந்து, 
ஜெபம்‌, பாடல்கள்‌, போதனை மற்றும்‌ காணிக்கை கொடுத்தல்‌ 
ஆகியவை) பரிசுத்தவான்கள்‌ கூடும்பொழுது செய்யப்பட 
வேண்டியவைகளாய்‌ இருந்தாலும்‌, இவைகளில்‌ சில செயல்‌ 
பாடுகள்‌ எங்கும்‌ எப்பொழுதும்‌ தகுதியானவைகளாய்‌ 
இருக்கின்றன. கர்த்தருடைய பந்தி என்பது இதில்‌ ஒரு 
விதிவிலக்காக, வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ தவிர மற்ற நாட்களில்‌ 
பங்கேற்க முடியாததாக உள்ளது. நடபடிகள்‌ முழுவதிலும்‌, 
பாடல்கள்‌, ஜெபம்‌, போதனை மற்றும்‌ காணிக்கை கொடுத்தல்‌ 
என்பவை வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளிலும்‌ மற்ற நாட்களிலும்‌ 
செய்யப்பட்டவைகளாய்க்‌ காணப்படுகின்றன. ஆகையால்‌ 
இப்புத்தகத்திலிருந்து நாம்‌, கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ வாரத்தின்‌ 
முதல்‌ நாள்‌ தவிர மற்ற நாட்களில்‌ பங்கேற்பது தேவனால்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளப்படுவதில்லை என்று முடிவு செய்ய 
வேண்டியதாயிருக்கின்றது. கர்த்தர்‌ மற்ற நாட்களில்‌ எதிலும்‌ 
உயிர்த்தெழவில்லை, அவருடைய மரணக்கைச்‌ சிறப்பாய்‌ 
நினைவுகூருவதற்கு மற்ற எந்த நாள்‌ ஒன்றும்‌ நியமிக்கப்பட 
வில்லை. 
கர்த்தருடைய நாள்‌ என்பது சிறப்பான வழிபாடு மற்றும்‌ 
நினைவுகூருதலுக்கான நாள்‌ ஆகும்‌ (வெளி. 1:10). கிறிஸ்துவின்‌ 
மூலம்‌ நாம்‌ பெற்ற மன்னிப்பையும்‌ நமது பாவங்களுக்காக 
அவர்‌ பலியானதையும்‌ நினைவுகூருவதற்கு ஒவ்வொரு ஏழு 
நாட்களிலும்‌ ஒரு தரம்‌ நாம்‌ சிறப்பான ஈவைப்‌ 
பெற்றுள்ளோம்‌. 
தேவன்‌ ஒருவரே ஆராஇக்கப்பட வேண்டியவர்‌ என்பதால்‌, 





அவரைக்‌ கனப்படுத்த மனிதர்கள்‌ என்ன செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று தெரிந்து கொள்ளும்‌ உரிமையையும்‌ அவர்‌ ஒருவார்‌ 
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மட்டுமே பெற்றுள்ளார்‌. ஆராதனையில்‌ மனிதர்கள்‌ தங்கள்‌ 
சொந்த சட்டங்களை ஏற்படுத்திக்‌ கொள்வதென்பது எவ்வளவு 
அகம்பாவமுள்ளதாய்‌ இருக்கின்றது! தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்‌ 
துவது எது என்று எளிமையாய்ப்‌ போதிக்கப்பட்டிருப்பதற்கு 
மாறாக மனிதர்கள்‌ தங்களைப்‌ பிரியப்படுத்துவதை அடிக்கடி 
தேர்ந்து கொள்கின்றார்கள்‌. 

யூதப்‌ பின்னணியில்‌ இருந்து வந்தவர்களான நடபடிகளின்‌ 
புதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனுடைய புதிய அறிவுறுத்தல்களைச்‌ 
சந்தோஷமாய்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்டார்கள்‌. இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ வாழ்வில்‌ ஏற்படுத்திக்‌ கொண்ட அற்புதமான 
மாறுதல்களை நடபடிகள்‌ பதிவு செய்துள்ளது, அவர்களின்‌ 
உதாரணங்கள்‌ இன்றைய மக்களாலும்‌ கவனிக்கப்பட்டு, 
கனப்படுத்தப்படத்‌ தகுதியானவைகளேயாகும்‌. 





செயல்படுங்கள்‌ 


“ஏதாவதொன்றைச்‌ செய்யுங்கள்‌. முன்‌ 
செல்லுங்கள்‌, பின்பற்றுங்கள்‌ அல்லது வழியிலிருந்து 
விலகுங்கள்‌!” 


“மலை ஒன்றைப்‌ பார்ப்பதினால்‌ மட்டும்‌ எவ 


ரொருவரும்‌ அதன்‌ உச்சிக்கு ஏறிச்‌ சென்றதில்லை. ” 


“தோல்வி என்பது உலகிலேயே மிக மோசமான 
விஷயமல்ல. முயற்சி செய்யாமல்‌ இருப்பதே மிகவும்‌ 


மோசமானதாகும்‌.” 


“சிந்திக்காமல்‌ செயல்படுதல்‌ என்பது குறி 
வைக்காமல்‌ சுடுவதற்கு ஒப்பாகும்‌.” 
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அன்பின்‌ உதாரகுணம்‌ 


இயேசுவுக்கென்று மனமாற்றம்‌ அடைந்தவர்களிடத்தில்‌ 
மற்ற எல்லா மனிகர்களிடத்திலும்‌ உதாரகுணமும்‌ அக்கறையும்‌ 
காட்டுதல்‌ என்பது பெரிதும்‌ விளைந்த புதிய மாற்றமாய்‌ 
இருந்தது. யூதர்கள்‌ தங்களின்‌ எபிரெய இனத்திற்குள்ளாக 
ஒருவர்‌ மீது ஒருவர்‌ அக்கறை கொள்ளும்படியாகப்‌ போதிக்கப்‌ 
பட்டிருந்தார்கள்‌, ஆனால்‌ புறஜாதியாரைப்‌ பற்றிய அவர்களது 
எண்ணப்‌ போக்கானது அவர்களின்‌ விருப்பத்திற்கு விட்டு 
விடப்பட்டதாய்‌ இருந்தது. அடிபட்ட யூத மனிதனிடத்தில்‌ 
சமாரியனின்‌ உதாரகுணமுள்ள செயல்பாடுகள்‌ பற்றிய இயேசு 
வின்‌ உவமையானது (லூக்‌. 10:25-37) யூதர்கள்‌ மற்ற இனத்தார்‌ 
மீது கொண்டிருந்த எண்ணத்தைப்‌ பிரதிபலிக்கின்றது. 

புறஜாதியார்‌ மனித வாழ்வு பற்றி சிறிதளவே அக்கறை 
யுடையவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ விக்கிரகாரா 
தனையானது எவ்வளவு அதிகமாய்‌ தெய்வச்‌ சார்புடையதன்றி 
யிருந்தோ, அவ்வளவு குறைவாகவே அவர்கள்‌ மனித வாழ்வை 
மதித்தார்கள்‌. பல்வகைப்பட்ட புறஜாதிக்‌ கலாச்சாரங்களில்‌ 





அவர்கள்‌ தங்களின்‌ பிள்ளைகளை விக்ரெகங்களுக்குப்‌ 
பலியிட்டார்கள்‌, விலங்குகளை வணங்கினார்கள்‌, வான்‌ 
பொருட்களை ஆராதித்தார்கள்‌, நதிகளையும்‌ மலைகளையும்‌ 
மகிமைப்படுத்தினார்கள்‌. இந்தப்‌ பொய்யான ஆராதனை 
முறைமைகள்‌ யாவும்‌, மெய்யான ஒரே தேவனுடைய சாயலில்‌ 
படைக்கப்பட்ட மனிதன்‌ மீது அவர்கள்‌ கொள்ள வேண்டிய 
மதிப்பை மிகவும்‌ குறைத்தன. 

கிறிஸ்தவர்களின்‌ அடையாளமாக விளங்கும்‌ ஒரு புதிய 
கட்டளையை யூதர்களுக்குக்‌ கொடுத்ததன்‌ மூலம்‌ இயேசு 
அவர்கள்‌ சிறந்த எண்ணப்‌ போக்கை ஏற்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌ 
படியாக அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌: “நீங்கள்‌ ஒருவரிலொருவார்‌ 
அன்பாயிருங்கள்‌” (யோவா. 13:34, 35). அவர்கள்‌ சர்வவல்லவார்‌ 
மீது அன்பாயிருப்பதற்கு அடுத்து தங்கள்‌ அயலாரிடத்திலும்‌ 
அன்பாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று கட்டளையிட்டார்‌ 
(மத்‌. 22:37-39). அவர்கள்‌ தங்கள்‌ விரோதிகள்‌ மேலும்‌ 
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அன்புகாட்ட வேண்டும்‌ என்று கூட இயேசு அறைகூவல்‌ 
விடுத்தார்‌ (மத்‌. 5:43-48). 

கிறிஸ்துவின்‌ ஆவிக்குரிய சரீரம்‌ என்ற வகையில்‌ சபை 
யானது அதன்‌ தலைவரின்‌ தலைமைத்துவத்தைப்‌ பின்பற்ற 
வேண்டியதாயிற்று (கொலோ. 1:18); ஆகையால்‌, நடபடிகளில்‌ 
தொடக்கம்‌ பெற்ற ஆவிக்குரிய புதிய பொருளாதாரமானது 
சகோதர அன்பைப்‌ பற்றிய கர்த்தருடைய போதனைகளைப்‌ 
பின்பற்றும்படியாக எதிர்பார்க்கப்பட்டது. இந்த சகோதர 
அன்பில்‌ இருந்த உதாரத்துவ அக்கறையானது விதிவிலக்குப்‌ 
பெற்றிருக்கவில்லை. 


முதலாவது நிகழ்ச்சி: 
தேவையில்‌ இருந்த ஒரு சபை 


அப்‌. 2:41 மற்றும்‌ 4:4ன்‌-படி, அப்‌. 2:9-11ல்‌ குறிப்பிடப்‌ 
பட்ட பதினைந்து நாடுகளிலிருந்து வந்திருந்து புதிய கிறிஸ்தவர்‌ 
களாயிருந்த ஆயிரக்கணக்கானவர்கள்‌ 1:15ல்‌ உள்ள, 120 சீஷார்‌ 
களுடன்‌ மற்றும்‌ அப்போஸ்தலர்களுடன்‌ (சடையில்‌) சேர்க்கப்‌ 
பட்டிருந்தார்கள்‌. இந்தப்‌ பார்வையாளர்கள்‌ தாங்கள்‌ திட்ட 
மிட்டிருந்ததற்கும்‌ அதிகமான காலம்‌ எருசலேமில்‌ தங்கி 
னார்கள்‌, அவர்களுக்கு உணவும்‌ மற்ற வசதிகளும்‌ தேவைப்‌ 
பட்டது. எதிர்பார்ப்புக்கும்‌ மேலான நீண்ட காலம்‌ அவர்கள்‌ 
எருசலேமில்‌ தங்க வேண்டியிருந்ததால்‌, புதிதாய்‌ மனமாற்றம்‌ 
அடைந்த இவர்களில்‌ சிலர்‌ கிறிஸ்தவார்களானதால்‌ தங்கள்‌ 
சொந்தக்‌ குடும்பங்களில்‌ இருந்து விலக்கி வைக்கப்‌ பட்டிருந்‌ 
இருப்பார்கள்‌ என்பதில்‌ சந்தேகம்‌ இல்லை. பலர்‌ தங்களுடைய 
உடைமைகளை விற்று, அந்தத்‌ தொகையை “அப்போஸ்தலரின்‌ 
பாதத்தில்‌” வைத்தார்கள்‌ (அப்‌. 4:35). “அப்போஸ்தலரின்‌ 
பாதம்‌” என்பது அந்தக்‌ குழுவின்‌ நிதித்‌ தொகையை விவரிப்‌ 
பதற்கு லூக்கா கையாண்ட வழிமுறையாகும்‌. இன்றைய 
நாட்களில்‌ ஒருவேளை நாம்‌ சபைக்‌ கருவூலம்‌ அல்லது ஒரு 
வங்கிக்‌ கணக்கு என்று இதைக்‌ குறிப்பிடலாம்‌. தேவையில்‌ 
இருந்த யாவருக்கும்‌ விநியோகம்‌ நடைபெற்றது (அப்‌. 2:44, 45). 

இந்தச்‌ சூழ்நிலையை விளக்கப்படுத்துவதற்கு மிக மேலான 
எச்சரிக்கையானது செயல்படுத்தப்பட வேண்டும்‌. எருசலேமில்‌ 
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இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ ஒரு பொதுவுடைமைச்‌ சமுதாயத்தை 
நிலைநாட்டி, அந்தக்‌ குழுவுக்கே எல்லா உடைமைகளும்‌ 
உரிமையாக்கப்பட்டதாகவும்‌, தனிநபர்கள்‌ அல்லது குடும்பங்‌ 
கள்‌ தங்களுக்கென்று எந்த உடைமைகளையும்‌ வைத்துக்‌ 
கொள்ளவில்லை என்றும்‌ சிலர்‌ வாதிடுகின்றார்கள்‌. இந்த வாத 
மானது ஒரு கம்யூனிஸ சமுதாயத்தை விவரிக்கின்றது. அப்படிப்‌ 
பட்ட ஒரு ஏற்பாட்டில்‌, எல்லா உடைமைகளும்‌ சபைக்கு 
உரிமையாக்கப்பட்டு, எல்லாச்‌ செலவுகளும்‌ குழுவாக மேற்‌ 
கொள்ளப்பட்டு செலுத்தப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌. 

இருப்பினும்‌, லூக்காவின்‌ விவரிப்புக்கு இது ஏற்புடைய 
தாய்‌ இருப்பதில்லை. இந்தக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, “சகலத்தையும்‌ 
பொதுவாய்‌ வைத்து அநுபவித்து” (அப்‌. 2:44), “காணியாட்சி 
களையும்‌ ஆஸ்திகளையும்‌ விற்று” மற்றும்‌ “எல்லாருக்கும்‌ 
பகிர்ந்து கொடுத்து” (அப்‌. 2:45) இருந்தாலும்‌, அவர்களின்‌ 
விற்பனை மற்றும்‌ பகிர்ந்து கொடுத்தல்‌ என்பது “ஒவ்வொரு 
வனுக்கும்‌ தேவையானதற்குத்‌ தக்கதாகவே” (அப்‌. 2:45) 
இருந்தது. தேவைகள்‌ சந்திக்கப்பட்ட பொழுது, விற்பதும்‌ 
பகிர்ந்து கொள்வதும்‌ ஒழிந்து போயின என்பதைப்‌ பலர்‌ மறந்து 
விடுகின்றார்கள்‌. எருசலேமின்‌ இந்தக்‌ குடிமக்கள்‌ 
தங்களுடைய சொத்துக்கள்‌ மற்றும்‌ உடைமைகளாய்‌ இருந்த 
எல்லாவற்றையும்‌ கொடுத்துவிடவில்லை, ஆனால்‌ தேவைகள்‌ 
நிறை வேற்றப்படும்‌ வரையிலும்‌ அவர்கள்‌ தியாக உணர்வுடன்‌ 
கொடுத்தார்கள்‌, விநியோகச்‌ செயல்பாட்டிலும்‌ இதே 
விதமான கொள்கையே வெளிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது: 
உடைமைகளை விற்ற பிறகு, விற்கப்பட்ட வைகளின்‌ கிெயத்‌ 
தைக்‌ கொண்டு வந்து, “அப்போஸ்தலருடைய பாதத்திலே” 
வைத்தார்கள்‌, விநியோகமானது “அவனவனுக்குத்‌ தேவையா 
னதற்குத்‌ தக்கதாய்ப்‌” பகிர்ந்து கொடுக்கப்பட்டது (அப்‌. 4:35). 
தேவைகள்‌ நிறைவேற்றப்பட்டு, ஏற்றத்‌ தாழ்வுகள்‌ திருப்திப்‌ 
படுத்தப்பட்ட போது, கிறிஸ்தவர்கள்‌ அதற்குப்‌ பின்னும்‌ 
தங்கள்‌ உடைமைகளை விற்றுக்‌ கொண்டிருக்கவில்லை. 
தேவைகள்‌ ஒழிந்த பொழுது, விற்பதும்‌ ஒழிந்தது. 

இன்னமும்‌ பலர்‌ நடபடிகளின்‌ பிற்பகுதியில்‌ சொந்த 
உடைமைகள்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. இந்த 





வேளையில்‌ அனனியாவும்‌ சப்பீராளும்‌ தங்கள்‌ உடைமையை 
விற்று விடாமல்‌, பின்னொரு வேளை காத்திருந்தார்கள்‌ 
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(அப்‌. 5:4). மேலும்‌, அவர்கள்‌ தங்களின்‌ உடைமையைக்‌ 
தங்களிடமே வைத்துக்‌ கொண்டே தேவனைப்‌ பிரியப்படுத்து 
பவர்களாய்‌ இருந்திருக்க முடியுமென்று அவர்களிடத்தில்‌ 
பேதுரு கூறினார்‌ (அப்‌. 5:4). தோல்பதனிடுறெவரான சீமோன்‌ 
என்ற இன்னொரு மனிதர்‌ யோப்பாவில்‌ தமக்குச்‌ சொந்தமாக 
ஒரு வீட்டை வைத்திருந்தார்‌ (அப்‌. 9:43; 10:6) அதில்‌ தங்கும்படி 
அவர்‌ பேதுருவை வரவேற்றார்‌. யோவான்‌ மாற்குவின்‌ 
தாயாகிய மரியாள்‌ தனது வீட்டை விற்கவில்லை; பேதுரு சிறை 
வைக்கப்பட்டபோது, பெண்களுக்கான விசேஷ ஜெபக்‌ 
கூட்டத்திற்கு அது பயன்படுத்தப்பட்டது (அப்‌. 12:12). சில 
வருடங்களுக்குப்‌ பிறகும்‌ கூட மினாசோன்‌ என்பவார்‌ 
எருசலேமில்‌ தமக்கு ஒரு சொந்த வீட்டை வைத்திருந்தார்‌, 
பவுலுடன்‌ மூன்றாம்‌ ஊழியப்பயணம்‌ செய்து திரும்பியிருந்த 
குழுவை அவர்‌ அங்கு வைத்துத்தான்‌ உபசரித்தார்‌ (அப்‌. 21:16). 

ஆகையால்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌, கம்யூனிஸ அடிப்படையில்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ பொதுவாய்‌ வைத்து அநுபவிக்கவில்லை. 





அவர்கள்‌ தங்கள்‌ உடைமைகள்‌ யாவற்றையும்‌ உள்ளூர்‌ 
சபைக்குக்‌ கையளித்து விட்டு, பொதுக்‌ கருவூலத்திலிருந்து 
உதவி பெற்று வாழும்படி கேட்டுக்‌ கொள்ளப்படவில்லை. 
அதிகாரம்‌ 2ல்‌ எழுந்த தேவைகள்‌ சற்றுக்‌ காலம்‌, சில மாதங்கள்‌ 
கூட தொடர்ந்திருக்கும்‌. அதிகாரம்‌ 4ல்‌ நிறைவேற்றப்பட்ட 
தேவைகளுக்கும்‌ கூட இதுவே உண்மையாகும்‌. தேவைகள்‌ 
பெருகியிருந்த வரைக்கும்‌, புதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்கள்‌ 
உடைமைகளை விற்கச்‌ சித்தமாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 

உபகாரம்‌ செய்தல்‌ என்பது தன்னார்வமுடையதாகவும்‌, 
கிறிஸ்தவ அன்பு மற்றும்‌ தேவையில்‌ இருந்த சகோதரர்களின்‌ 
மேல்‌ உள்ள அக்கறை ஆகியவற்றால்‌ தானாக ஊற்றெடுத்து 
வெளிப்பட்டதாகவும்‌ இருந்தது. சகோதரத்துவம்‌ மற்றும்‌ 
ஐக்கியம்‌ ஆகியவற்றின்‌ புதுப்‌ பிணைப்பால்‌ ஆன ஆவியில்‌ 
இக்கொடைகள்‌ தரப்பட்டன. கிறிஸ்துவுக்குள்‌ அவர்கள்‌ 
கொண்டிருந்த பொதுவான ஆர்வம்தான்‌ வழக்கத்திற்கு 
மாறான இப்படிப்பட்ட பெருந்தன்மையை ஒளிர்வித்தது. 

இப்படிப்பட்ட உதார குணமானது யூத நகரத்தில்‌ மிகவும்‌ 
வழக்கத்திற்கு மாறானதாகவும்‌, குறிப்பிடத்‌ தக்கதாகவும்‌ 
இருந்தது, லூக்கா இதை, “அவர்களெல்லார்‌ மேலும்‌ பூரண 
கிருபை உண்டாயிருந்தது” (அப்‌. 4:33) என்று கூறினார்‌. 
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அவர்களைச்‌ சுற்றிலுமிருந்த மக்கள்‌ இந்தச்‌ செயல்பாடு 
களினால்‌ திகைப்படைந்திருக்க வேண்டும்‌. அனனியாவும்‌ 
சப்பீராளும்‌ தங்களின்‌ கொடையைப்‌ பற்றிப்‌ பரிசுத்த 
ஆவியானவரிடம்‌ பொய்‌ சொன்னபொழுது கர்த்தரால்‌ 
அவர்களுக்கு மரண தண்டனை விதிக்கப்பட்டது (பேதுரு 
வல்ல, கர்த்தரே இத்தண்டனையை விதித்தார்‌), அப்போது 
சபையாருக்கு மட்டுமின்றி, “இவைகளைக்‌ கேள்விப்பட்ட 
மற்ற யாவருக்கும்‌” (அப்‌. 5:11) மிகுந்த பயமுண்டாயிற்று. 
உபகார உதவியைக்‌ கையளிப்பதன்‌ மீதான இம்மரண 





தண்டனைகள்‌, அப்போஸ்தலா்களின்‌ பொதுவான போதனை 
நிகழ்ச்சிகளில்‌ கலந்து கொள்ளக்‌ கூடப்‌ பயப்படுமளவுக்கு 
எருசலேமில்‌ இருந்த பலர்‌ மேல்‌ அப்படிப்பட்டதொரு செயல்‌ 
தாக்கத்தை ஏற்படுத்தின (அப்‌. 5:13); ஆனால்‌ அப்‌. 5:14ல்‌, 
“திரளான புருஷர்களும்‌ ஸ்திரீகளும்‌ விசுவாசமுள்ளவர்களாகிக்‌ 
கர்க்தரிடமாக அதிகமதிகமாய்ச்‌ சேர்க்கப்பட்டார்கள்‌” என்று 
கூறப்படுகின்றது. பழைய யூத இருதயங்களுக்கு இது ஒரு புதிய 
அனுபவமாயிருந்தது. 





இரண்டாவது நிகழ்ச்சி: 
தேவையில்‌ இருந்த விதவைகள்‌ 

விதவைகளுக்குத்‌ தொடர்ந்து தேவைகள்‌ இருந்தன, 
இவர்களுக்கான ஊழியங்களைக்‌ கவனிப்பதற்கு ஏழு 
மனிதர்களை (இவர்கள்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ அல்ல) நியமித்த 
குன்‌ மூலம்‌ சில ஒழுங்கனங்கள்‌ நேராக்கப்பட்டன (அப்‌. 6:1-6). 
இந்நிகழ்ச்சியும்‌ கூட எருசலேமின்‌ குடிமக்களைக்‌ தனிப்பட்ட 
வகையில்‌ பாதித்தது. விதவைகளை மனக்கனிவுடன்‌ ஜாக்கிர 
தையுடனும்‌ போஷித்த இந்த நிகழ்ச்சியானது உடனடியாகத்‌ 
தொடர்ந்து, சீஷர்களின்‌ தொகை இன்னும்‌ அதிகமாய்ப்‌ 
பெருகுவதற்கும்‌, யூத ஆசாரியர்களில்‌ பலரும்‌ கூடச்‌ 
சீஷர்களாவதற்கும்‌ காரணமாயிற்று என்று லூக்கா கூறினார்‌ 
(அப்‌. 6:7). 

அதிகாரம்‌ 2ல்‌ குறிப்பிடப்பட்டுள்ள பெந்தெகொஸ்தே 
அனுபவங்களுக்கு இரண்டு அல்லது மூன்று ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பிறகே இந்த நிகழ்ச்சி நடந்ததாகக்‌ கல்வியாளர்கள்‌ பலர்‌ 
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கருதுகின்றார்கள்‌. இவ்விஷயத்தில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
போதுமான அளவு முன்‌ கண்ணோட்டம்‌ செலுத்தியிருந்த 
தில்லை, ஆனால்‌ தேவபக்தியுள்ள மற்ற மனிதர்களை இவர்கள்‌ 
பயன்படுத்திக்‌ கொண்டது முக்கியமான பல கொள்கைகள்‌ 
உதயமாகக்‌ காரணமாயிற்று. 

முதலாவதாக, வசனத்தைப்‌ போதித்தல்‌ என்பது மிக 
உயர்ந்த முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்ததாயிற்று. இரண்டாவதாக, 
தேவையில்‌ இருந்தவர்களுக்கு உதவுதல்‌ என்பது முக்கிய 
மானதாய்‌ இருந்தாலும்‌, சுவிசேஷத்தைப்‌ போதிப்பதைக்‌ 
காட்டிலும்‌ இது குறைவான முக்கியத்துவமுடையதாகவே 
இருந்தது. மூன்றாவதாக, தகுதியுள்ள, தேவபக்தியுள்ள 
ஆண்கள்‌ மற்றும்‌ பெண்களுக்கு சபைக்குள்‌ உள்ள பல பணிகள்‌ 
(ஊழியங்கள்‌) ஒப்படைக்கப்பட முடியும்‌. நான்காவதாக, 
ஒவ்வொரு சபையிலும்‌ இவ்வகையான ஊழியத்தைச்‌ செய்யத்‌ 
தகுதியுடைய ஆண்களும்‌ பெண்களும்‌ இருக்கின்றார்கள்‌. 
ஐந்தாவதாக, சபையார்‌ தங்களுக்குள்‌ உள்ள சரீரப்‌ பிரகார 
மான தேவைகளைக்‌ தாங்களே கவனித்துப்‌ பூர்த்தி செய்து 
கொள்ளும்‌ பொழுது, சமுதாயத்தில்‌ அதற்குக்‌ கடைக்கும்‌ 
செல்வாக்கு முக்கியத்துவமானதாய்‌ உள்ளது. ஆறாவதாக, 
இந்த உதாரணமானது தொடர்ந்து வந்த மற்ற எல்லா 
சபைக்கும்‌ கர்த்தருக்கென்று தங்கள்‌ ஊழியத்தை நன்முறையில்‌ 
செய்யும்‌ விருப்பத்திற்கான நல்லதொரு முன்மாதிரியாய்‌ பயன்‌ 
படுகின்றது. 














மூன்றாவது நிகழ்ச்சி: 
தேவையில்‌ இருந்த சபைகள்‌ 

அகபு என்ற பெயரையுடைய தீர்க்ககரிசியொருவர்‌ உலக 
முழுவதிலும்‌ வருவதாயிருந்த பஞ்சம்‌ ஒன்றைப்‌ பற்றித்‌ 
தீர்க்கதரிசனம்‌ கூறினார்‌ (அப்‌. 11:28), இந்தப்‌ பஞ்சம்‌ கிலவுதியு 
ராயனுடைய நாட்களில்‌ உண்டாயிற்று என்று லூக்கா பதிவு 
செய்தார்‌. கிலவுதியு இராயனுடைய ஆட்சிக்‌ காலத்தின்போது 
நான்கு பஞ்சங்கள்‌ உண்டாயிற்று; அவைகளில்‌ மூன்று, 
ரோமாபுரியையும்‌ கிரேக்கத்தையும்‌ பாதித்தன, ஒன்று 
பலஸ்தனத்தைப்‌ பாதித்தது. கி.பி. 45ம்‌ ஆண்டளவில்‌ 
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யூதேயாவில்‌ ஏற்பட்ட இப்பஞ்சமானது, இம்மூன்றாவது 
நிகழ்ச்சி சபை தொடங்கிப்‌ பன்னிரெண்டு ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பின்‌ நடந்ததைக்‌ காட்டுகின்றது. 

எருசலேமில்‌ எழுந்த தேவைகளுக்கு, அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த சகோதரர்கள்‌ விரைவாகவும்‌, பெருந்தன்மையுடனும்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்தார்கள்‌ (அப்‌. 11:30). உதவி செய்யும்‌ 
பொறுப்பைச்‌ சபையிலிருந்த போதுமான சகோதரர்கள்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌, “அவரவர்‌” என்ற உள்ளடக்கும்‌ சொல்லாக்‌ 
கத்தை லூக்கா இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தினார்‌. ஒவ்வொரு 
உறுப்பினரும்‌ ஏற்ற விகெத்தில்‌ உதவி செய்தார்கள்‌, தேவனு 
டைய நிறுவன அமைப்பிற்கு சபையாரின்‌ மரியாதையானது, 
அவர்கள்‌ மூப்பார்களுக்கு பணத்தை அனுப்பிதன்‌ மூலம்‌ 
காண்பிக்கப்பட்டது. இப்பணம்‌ “மூப்பர்களின்‌ பாதத்தில்‌” 
வைக்கப்பட்டதென்று ஒருவர்‌ கூறலாம்‌. அது எப்படி 
விளக்கப்படுத்தப்பட்டிருப்பினும்‌, அப்பணமானது அந்தி 
யோகியாவிலிருந்து எருசலேமில்‌ இருந்த சகோதரர்களுக்குக்‌ 
கொடுக்கப்பட்டது, ஆனால்‌ பண விநியோகமானது மூப்பர்‌ 
களின்‌ கைகளில்‌ இருந்தது என்பது மறைமுகமான கருத்தாய்‌ 
உள்ளது. பர்னபா மற்றும்‌ சவுல்‌ என்ற மாபெரும்‌ பிரசங்கியார்‌ 
கள்‌ இருவரும்‌ இந்தக்‌ கொடைகளை கொடுப்பதற்காகத்‌ 
தங்களின்‌ போதனை நடவடிக்கைகளை இடை நிறுத்திச்‌ 
சென்று உதவினார்கள்‌ (அப்‌. 17:30). 

யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்களில்‌ சிலர்‌ சீரியாவின்‌ அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்த புறஜாதியினரிடம்‌ செல்லத்‌ தொடங்கியிருந்தாலும்‌ 
(அப்‌. 11:20) அங்கு அவர்கள்‌ மாபெரும்‌ வெற்றியடைந் 
இருந்தாலும்‌, யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ இன்னமும்‌ சுவிசேஷத்தை 
யூதர்கள்‌ தவிர மற்றவர்களுக்குப்‌ பிரசங்கிக்கத்‌ தயக்கம்‌ காட்டி 
வந்தார்கள்‌ (அப்‌. 11:19). புது உறுப்பினர்களுக்கு உதவு 
வதற்காக எருசலேமின்‌ சகோதரர்கள்‌ பர்னபாவை அனுப்‌ 
பினார்கள்‌, பர்னபா இவ்வூழியத்தில்‌ (தமக்கு) உதவியாய்‌ 
இருக்கப்‌ பவுலைக்‌ தேர்ந்தெடுத்துக்‌ கொண்டார்‌ (அப்‌. 
11:21-26). பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ ஒரு 
வருடத்திற்கும்‌ சற்று அதிகமான காலம்‌ ஊழியம்‌ செய்தார்கள்‌, 
யூதர்‌ மற்றும்‌ புறஜாதியார்‌ கலந்திருந்த கர்த்தரின்‌ இந்த 
சபைதான்‌ முதல்முதல்‌ “கிறிஸ்தவர்கள்‌?” என்ற பெயர்‌ 
பெற்றதாயிருந்தது. சுவிசேஷேத்தின்‌ உலகளாவிய தன்மையைச்‌ 
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சபைகள்‌ பயன்‌ படுத்தும்‌ வரையிலும்‌ “கிறிஸ்தவர்கள்‌” என்ற 
சொற்றொடரானது பயன்படுத்தப்படாமல்‌ இருந்தது என்பது 
குறிப்பிடத்தக்கதாகும்‌. 

பின்னாளில்‌ பவுல்‌, யூதேயாவிலிருந்த சகோதரருக்குப்‌ 
பொருள்‌ சகாயம்‌ செய்யும்படி ரோமாபுரியிலிருந்த சகோதரர்‌ 
களிடத்தில்‌ வேண்டிக்‌ கொண்டார்‌ (ரோமர்‌ 15:26, 22). 
எருசலேமில்‌ இருந்த சகோதரர்கள்‌ ரோமாபுரியில்‌ இருந்த 
புறஜாதியாரான சகோதரர்களுக்குச்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்‌ 
கித்ததன்‌ மூலம்‌ அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய தேவைகளை நிறை 
வேற்றியதால்‌, அந்தப்‌ புறஜாதி சகோதரர்கள்‌ யூதேயாவில்‌ 
இருந்த யூத சகோதரர்களின்‌ சரீரத்‌ தேவைகளை நிறை 
வேற்றுவது அவர்களின்‌ உரிமையாகவே உள்ளது என்று பவுல்‌ 
மறைமுகமாகக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. உபகார உதவி/உதாரகுணம்‌ 
என்பது ஆவிக்குரிய வகையிலும்‌ மாபெரும்‌ செயல்‌ 
விளைவைப்‌ பெற்றிருக்க முடியும்‌! 








நான்காவது நிகழ்ச்சி: 
மறுபடியும்‌ தேவையில்‌ இருந்த 


சபைகள்‌ 

பவுல்‌ மூன்றாவது ஊழியப்‌ பயணத்தை முடித்து விட்டு 
எருசலேமுக்குத்‌ திரும்பினார்‌. அவர்‌ பிரார்த்தனை செய்து 
கொண்ட நான்கு இளைஞர்களின்‌ சுத்திகரிப்புச்‌ சடங்கை 
நிறைவேற்றும்படி (செல்லும்‌ செலவையும்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ 
படி) மூப்பர்கள்‌ தமக்கிட்ட கட்டளையைத்‌ தடையின்றி 
ஏற்றுக்‌ கொண்டு எருசலேம்‌ தேவாலயத்திற்குச்‌ சென்ற 
பொழுது எபேசு நகரத்தைச்‌ சேர்ந்த துரோப்பீமு என்ற 
புறஜாதியாரைத்‌ தம்முடன்‌ கூட்டிச்‌ சென்றார்‌ என்று யூதர்கள்‌ 
யூகித்தார்கள்‌ (அப்‌. 21:17-29). அவர்‌ (பவுல்‌) கைது செய்யப்‌ 
பட்டு சிறையில்‌ அடைக்கப்பட்டார்‌, பின்பு செசரியாவுக்கு 
அனுப்பி வைக்கப்பட்டார்‌. அங்கு அவர்‌ தேசாதிபதியாயிருந்த 
பேலிக்ஸ்‌ (அப்‌. 23:24) மற்றும்‌ பிரதான ஆசாரியராயிருந்த 
அனனியா ஆகியோரின்‌ முன்னிலையில்‌ விசாரிக்கப்பட்டார்‌ 
(அப்‌. 24:1). கலகக்காரரான இந்த யூதர்கள்‌ எருசலேமிலிருந்து 
தங்களுடன்‌ அழைத்து வந்திருந்த தெர்த்துல்லு என்ற 
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நியாயசாதுரியவான்‌ பவுலைக்‌ குற்றம்‌ சாட்ட உதவி, பவுலைக்‌ 
கலகக்காரர்‌ என்று குற்றம்‌ சாட்டினார்‌ (அப்‌. 24:2, 5). 

ரோம அரசுக்கு விரோதமாய்க்‌ கலகம்‌ விளைவித்ததாகத்‌ 
தம்‌ மேல்‌ சாட்டப்பட்ட குற்றச்சாட்டுக்குப்‌ பவுல்‌ பதில்‌ 
தருகையில்‌, தாம்‌ எருசலேமுக்கு வந்து பன்னிரெண்டு நாள்‌ 
மாத்திரமே ஆகியிருந்ததென்றும்‌, தம்‌ ஜனத்தாருக்குத்‌ தர்மப்‌ 
பணத்தையும்‌ காணிக்கையையும்‌ ஒப்புவிப்பதற்காகவே தாம்‌ 
எருசலேமுக்கு வந்திருந்ததாகவும்‌ கூறினார்‌ (அப்‌. 24:11, 12). 
தேவையில்‌ இருந்த தம்‌ இனத்தாருக்கு உதவுவதில்‌ மட்டுமே 
தான்‌ ஈடுபட்டிருந்ததாகவும்‌, எந்த ஒரு கலகத்தையும்‌ 
தூண்டவில்லை என்றும்‌ - அத்துடன்‌ எருசலேமில்‌ தாம்‌ இருந்த 
ஐந்து நாள்‌ அவகாசமானது கலகத்தைத்‌ தூண்டுவதற்குப்‌ 
போதுமானதாயிருந்ததில்லை' என்றும்‌ - கூறினார்‌. 

எருசலேமுக்குத்‌ தாம்‌ கொண்டு வந்திருந்த தர்மப்பணம்‌ 
மற்றும்‌ காணிக்கைகளைப்‌ பற்றிப்‌ பேசியபோது பவுல்‌, அநேக 


வருடங்களாக காணிக்கைப்‌ பணமானது உபகார உதவிக்காக 








வைக்கப்பட்டிருந்தது என்று மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌. இந்தத்‌ 
தேவையைப்‌ பற்றியும்‌ இகை நிறைவேற்றுவதில்‌ ஈடுபடுவது 
எப்படி என்பது பற்றியும்‌ ஏற்கனவே கலாத்தியா நாட்டு சபை 
களுக்குப்‌ பவுல்‌ போதித்திருந்தது போலவே கொரிந்தியர்‌ 
களுக்கும்‌ அவர்‌ எழுதியிருந்தார்‌ (1 கொரி. 16:1, 2). இக்கொடை 
களைக்‌ தருவதில்‌ கொரிந்தியா்களின்‌ வாக்குறுதியைப்‌ பற்றிப்‌ 
பவுல்‌ ஓராண்டுக்குப்‌ பிறகு நினைவூட்டியிருந்தார்‌ (2 கொரி. 
9:1, 2), அப்பொழுது அவர்களின்‌ முயற்சியை நிறைவு 
செய்யும்படியும்‌ அவர்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌ (2 கொரி. 8:10-12; 
9:3-5). பணத்தைக்‌ கையாளுவதில்‌ எழக்கூடிய எந்த ஒரு 
விமார்சனத்தையும்‌ தவிர்ப்பதற்காக அவர்‌, வாக்குத்தத்தம்‌ 
செய்யப்பட்ட அவர்களது கொடைகளை நிறைவேற்றுவதில்‌ 
அவர்களுக்கு உதவுவகற்காகப்‌ பவுல்‌, கத்துவையும்‌ இன்னொரு 
சகோதரனையும்‌ அனுப்பியிருந்தார்‌ (2 கொரி. 8:16-24). 
மூன்றாம்‌ ஊழியப்‌ பயணத்தின்‌ போது, ஆசியா, அகாயா 
மற்றும்‌ மக்கெதோனியாவில்‌ இருந்து திரும்புகையில்‌ 
பவுலுடன்‌ துணைக்கு ஏழு மனிதர்கள்‌ வந்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 20:4, 5). பெரும்பாலும்‌ தங்கம்‌ மற்றும்‌ வெள்ளிக்‌ 
காசுகளாய்‌ இருந்த இந்த தர்மப்பணம்‌ மற்றும்‌ காணிக்கை 
களைக்‌ கொண்டு செல்வதில்‌ இவர்கள்‌ (பவுலுக்கு) உதவியாய்‌ 


189 


இருந்தார்கள்‌. பணம்‌ சேகரித்தலானது குறைந்தது 
இரண்டாண்டுகளாவது தொடர்ந்து நடைபெற்றிருந்தது 
என்பதால்‌, பவுல்‌ தாமே தனியாகவோ அல்லது ஓரிரு 
துணையாளர்களுடன்‌ கூடவோ அந்த நாணய மூட்டைகளைத்‌ 
தூக்கிச்‌ செல்ல முடியாதிருந்தது. இப்பயணத்தின்‌ போது 
பவுலுக்கு எதிராகச்‌ சதியொன்று திட்டமிடப்பட்டிருந்தது, 
ஒருவேளை இது ஏற்கனவே சேகரிக்கப்பட்டிருந்த 
இப்பணத்தைக்‌ களவாடிச்‌ செல்வதற்காகத்‌ திட்டமிடப்‌ 
பட்டிருக்கலாம்‌ (அப்‌. 20:3). எனவே பவுல்‌ வழக்கத்திற்கு 
மாறாகச்‌ செயல்பட்டார்‌, அதாவது அவர்‌ தமது துணையாளர்‌ 
களைக்‌ கப்பலில்‌ விட்டுவிட்டு, துரோவாவிலிருந்து ஆசோ 
பட்டணம்‌ வரைக்கும்‌ கரை வழியாய்ப்‌ பயணம்‌ செய்தார்‌ 
(அப்‌. 20:13, 14). தம்மைத்‌ திருடர்கள்‌ யாரும்‌ பின்தொடர்ந்‌ 
தால்‌, அவர்களைக்‌ குழப்புவதற்காக அவர்‌ இந்த வேலையைச்‌ 
செய்திருக்கலாம்‌. 

இந்த மூன்றாம்‌ பயணத்தின்போது, வாக்குத்தத்தம்‌ 
பண்ணப்பட்ட கொடைகள்‌ நிறைவு செய்யும்படியான 
புத்திமதிகள்‌ உள்ளடங்கிய 2 கொரிந்தியர்‌ நிருபத்தைப்‌ பவுல்‌ 
எழுதினார்‌. ரோமருக்கு நிருபத்தையும்‌ இந்தப்‌ பயணத்தின்‌ 
போதுதான்‌ அவர்‌ எழுதினார்‌. அதில்‌ எருசலேமின்‌ பரிசுத்த 
வான்களுக்குச்‌ செய்யும்‌ இந்த ஊழியத்தின்‌ தேவையைப்‌ பற்றி 
அவர்‌ குறிப்பிட்டார்‌ (ரோமர்‌ 15:25, 26). ஆகையால்‌ கி.பி. 
58-59ம்‌ ஆண்டுகள்‌ அளவில்‌, உதார குணத்திற்கான 
இன்னொரு நிகழ்ச்சியை நாம்‌ சபையில்‌ காணுகின்றோம்‌. 








முடிவுரை 

அன்பின்‌ உதார குணமானது ஆதி சபையின்‌ முக்கிய 
குணங்களில்‌ ஒன்றானது. ஒவ்வொரு சபையும்‌ தனக்குள்‌ 
ஏற்பட்ட தேவைகளை நிறைவேற்றப்‌ பொறுப்பேற்றுக்‌ 
கொண்டது, மற்றும்‌ வேறு இடங்களில்‌ எழுந்த தேவை 
களுக்குப்‌ பதில்செயல்‌ செய்யவும்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ தயாரா 
யிருந்தார்கள்‌. முதலாம்‌ நூற்றாண்டானது கொடூரமான 
தாகவும்‌, மோசமானதாகவும்‌ இருந்தது. ஆனால்‌ சகோதரரு 
டைய தேவைகளை நிறைவேற்ற ஒவ்வொரு சந்தர்ப்பத்திலும்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ எழுந்து நின்றார்கள்‌. 


190 


கிறிஸ்தவர்கள்‌ நன்மை செய்வதற்குத்‌ தனிப்பட்ட 
வாய்ப்புகள்‌ பலவற்றைப்‌ பெற்றுள்ளார்கள்‌ (கலா. 6:10), 
ஆனாலும்‌ சபைகளுக்கு இன்னமும்‌ பொறுப்புக்கள்‌ உள்ளன. 
இன்றைய நாட்களில்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ சபையின்‌ குழு 
ஊழியத்திற்கென்று தாராளமாகவும்‌, கிரமமாகவும்‌ கொடுக்க 
முடியும்‌ அத்துடன்‌ தனிப்பட்ட அறைகூவல்களையும்‌ நிறை 
வேற்ற முடியும்‌. கர்த்தர்‌ தமது சபையை உதாரகுணம்‌ உள்ள 
சமூகமாகவே வடிவமைத்தார்‌, ஒவ்வொரு சபையும்‌ இந்தப்‌ 
பொறுப்புக்களை நிறைவேற்றப்‌ போதுமான அளவு 
பெற்றுள்ளதாகவே இருக்கின்றது. 

அதிக்கிறிஸ்தவர்கள்‌, தேவ அன்பு மற்றும்‌ பிறரன்பு, 
சகோதர அன்பு ஆகியவற்றால்‌ தாங்கள்‌ அறியப்பட வேண்டும்‌ 
என்ற கர்த்தரின்‌ விருப்பத்தை நிறைவேற்றினார்கள்‌ (யோவா. 
13:34, 35). “முழு இருதயத்தோடு காட்டப்படும்‌ உதார 
குணத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ சிறந்த பிரசங்கம்‌ எதுவும்‌ இல்லை”” 
என்று 7. 4. மெக்கார்வி அவர்கள்‌ கூறினார்‌. 





குறிப்புகள்‌ 

'இப்பன்னிரெண்டு நாட்களில்‌ இரண்டு நாட்களைப்‌ பவுல்‌ பயணத்தில்‌ 
செலவிட்டிருந்தார்‌ (அப்‌. 23:81, 32), மற்றும்‌ ஐந்து நாட்களைச்‌ சிறையிலும்‌, 
எருசலேமிலிருந்து அனனியா வருவதற்காகக்‌ காத்திருப்பதிலும்‌ செலவிட்டார்‌ (அப்‌. 
24:1). மீதம்‌ ஐந்து நாட்கள்‌ மட்டுமே விடப்பட்டன - கலகத்தைத்‌ தூண்டுவதற்கு 
நிச்சயமாக இந்த நாட்கள்‌ போதுமான கால அவகாசம்‌ அல்ல. 2]. W. McGarvey, New 
Commentary on Acts of the Apostles (Delight, Ark.: Gospel Light Publishing Co., n.d.), 230. 
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மாத்ரி சபைகளின்‌ சித்திரம்‌ 


கர்த்தருடைய சபையின்‌ பிராந்தியங்கள்‌ எவ்விதம்‌ 
தொடங்கின என்பதை நடபடிகள்‌ புத்தகம்‌ மட்டும்தான்‌ 
கூறுகின்றது. முதல்‌ பிராந்திய சபையானது எருசலேமில்‌ 
தொடங்கியது (அதிகாரம்‌ 2); அப்போஸ்தலர்களும்‌, மற்ற 
கிறிஸ்தவர்களும்‌ (எருசலேம்‌) நகரை விட்டு வெளியே சென்ற 
பொழுது, கர்த்தருடைய சபையின்‌ மற்ற (கூடுதலான) 
பிராந்தியங்கள்‌ தோன்றின. சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தல்‌ 
தான்‌ ஓவ்வொரு நகரிலும்‌ சபை நிலைநாட்டப்படக்‌ 
காரணமாயிருந்தது (“சபையின்‌ வருகையில்‌ காணவும்‌). 

இந்த முன்மாதிரியின்‌ பாடம்‌ ஒன்று, பின்வந்த எல்லா 
பிராந்திய சபைகளாலும்‌ மதிக்கப்பட வேண்டிய குறிப்பிடத்‌ 
தக்க அடையாளப்‌ பண்புகளை வெளிப்படுத்துகின்றது. புதிய 
ஏற்பாடு எழுதப்பட்டுக்‌ கொண்டிருந்த இக்காலங்களில்‌, 
பிரசங்கியார்கள்‌ தேவனுடைய வசனத்தை மட்டுமே தங்கள்‌ 
ஆவியின்‌ பட்டயமாகக்‌ கொண்டு சென்றார்கள்‌ (எபே. 6:17). 
புதிய பகுதிகளில்‌ சபைகளை நிலைநாட்டுவதற்கு அவர்களிடத்‌ 
இல்‌ மதசட்ட புத்தகங்களோ, ஜெபப்‌ புத்தகங்களோ, கைப்‌ 
புத்தகங்களோ, ஞான உபதேசப்‌ புத்தகங்களோ அல்லது 
சட்டரீதியான வேறு எந்த புத்தகங்களோ இல்லை. 

இன்றைய நாட்களில்‌ சுவிசேஷ ஊழியத்தில்‌ இந்த 
முன்மாதிரி பயன்படுத்தப்படுகின்றதா? நடபடிகளில்‌ உள்ள 
மாதிரி சபைகளை நெருங்கி நோக்குவது பயன்‌ நிறைந்ததாய்‌ 
இருக்கும்‌. 








புதிதாய்‌ ஏற்படுத்தப்பட்ட சபைப்‌ பிராந்தியங்கள்‌ 
ஒவ்வொன்றிலும்‌ மூப்பார்களின்‌ செயல்பாட்டை முதலில்‌ 
காணுகையில்‌, அவை சுய ஆளுகை அமைப்புடையவைகளாய்‌ 
இருந்தன. அதிகாரம்‌ 2ன்‌ பெந்தெகொஸ்தே நாளுக்குப்‌ பிறகு 
ஏறக்குறையப்‌ பதினெந்து ஆண்டுகள்‌ கழித்துதான்‌ நடபடி 
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களில்‌ முதன்முறையாக மூப்பர்களைப்‌ பற்றிக்‌ குறிப்பிடப்‌ 
படுகின்றது (“தேவனுடைய புதிய அரசில்‌” காணவும்‌). 
அப்‌. 11:28-30ன்‌-படி அக்காலத்தில்‌, யூதேயாவில்‌ இருந்த 
வறுமைப்பட்ட கிறிஸ்தவர்களுக்கு அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த 
சக கிறிஸ்தவர்களால்‌ உபகார உதவி அனுப்பப்பட்டது. 
அந்தியோகியாவின்‌ உறுப்பினர்கள்‌ பவுலையும்‌ பர்னபாவை 





யும்‌ தங்களின்‌ செய்தியாளர்களாக அனுப்பினார்கள்‌, 
பணமானது குறிப்பாக மூப்பர்களிடத்தில்‌ ஒப்புவிக்கப்பட்டது. 
மூப்பர்களே சபையின்‌ பொறுப்பாளர்களாக இருந்தார்கள்‌ 
என்பது தெளிவு. 

மேலும்‌, எந்த ஒரு சபையிலும்‌ அப்போஸ்தலரைக்‌ தவிர 
ஒரு தீர்க்கதரிசியிருந்ததாக முதலாவது குறிப்பானது இந்த 
விபரத்தில்கான்‌ உள்ளடக்கப்பட்டுள்ளது (அப்‌. 11:27). 
இருந்தாலும்‌ சபையின்‌ ஊழியத்தைத்‌ தொடர்ந்து செய்ய 
இவ்விடத்தில்‌ தான்‌ தேவனால்‌ முதல்முதலாக ஒரு கீர்க்கதரிசி 
பயன்படுத்தப்பட்டார்‌ என்று இது அர்த்தப்படுத்த வேண்டும்‌ 
என்ற அவசியம்‌ இல்லை. 

எருசலேமிலோ அல்லது யூதேயாவின்‌ மற்ற இடங்களில்‌ 
இருந்த சபைகளிலோ மூப்பர்கள்‌ முதன்முகலாய்ச்‌ செயல்படத்‌ 
தொடங்கியது எப்போது என்பதற்கு வேதாகமம்‌ ஆதாரம்‌ 
எதையும்‌ தருவதில்லை. எருசலேமின்‌ சபை தொடங்கிய 
வேளையில்‌ அதை அப்போஸ்தலர்கள்‌ முன்னின்று வழி 
நடத்தினார்கள்‌, ஏனெனில்‌ விதவைகளின்‌ பராமரிப்பில்‌ 
அவர்களே வழிநடத்தினார்கள்‌ (அப்‌. 6:1-4). அப்போஸ்‌ 
தலர்கள்‌ அங்கிருந்ததால்‌ அப்பொழுது மூப்பர்கள்‌ தேவைப்‌ 
படாதிருந்தது. ஆவியின்‌ ஏவுதல்‌ பெற்ற அவர்களின்‌ 
முன்னோடித்துவத்தில்‌ சபையானது மலர்ந்தது. இருப்பினும்‌, 
பின்னாட்களில்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ வேறு இடங்களில்‌ 
ஊழியம்‌ செய்யும்படி அழைக்கப்பட்டிருந்ததால்‌ இச்சூழ்நிலை 
யானது நிலையானதாய்‌ இருக்கவில்லை. மேலும்‌, ரோமா 
புரியின்‌ ஆளுகைக்குட்பட்ட உலகின்‌ எல்லாப்‌ பகுதிகளிலும்‌ 
சுவிசேஷம்‌ பரவிய போது, அப்போஸ்தலர்கள்‌ எல்லா 
இடங்களிலும்‌ இருக்க முடியாமல்‌ போனது; எதிர்கால 
நூற்றாண்டுகளின்‌ பிராந்திய சபைகளிலும்‌ அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
இருக்கமாட்டார்கள்‌. ஆகையால்‌, தேவன்‌ தமது மக்களை 
ஆளுகை செய்வதற்கு நிலையான ஏற்பாடு ஓன்றை 
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வடிவமைத்தார்‌. 

ஆசியா மைனர்‌ பகுதிகள்‌ முழுவதிலும்‌ பவுல்‌ மற்றும்‌ 
பர்னபா ஆகியோரின்‌ முயற்சிகளினால்‌ நிலைநாட்டப்‌ 
பட்டிருந்த சபை ஒவ்வொன்றிலும்‌ மூப்பர்களாக நியமிக்கப்‌ 
பட்ட மனிதர்கள்‌ பற்றி முக்யெமான குறிப்புகள்‌ காணப்‌ 
படுகின்றது (அப்‌. 14:23). பவுலும்‌ பர்னபாவும்‌ வடக்கு 
நோக்கிய தங்கள்‌ பயணத்திலிருந்து திரும்பி வருகையில்‌, 
ஒவ்வொரு பிராந்திய சபையிலும்‌ மூப்பர்களை நியமித்தார்கள்‌. 
மூப்பர்களுக்கான தகுதிகள்‌ விவரிக்கப்படுகையில்‌, அவர்‌ 
“நூதன சீஷனாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது” (1 தீமோ. 3:6) என்றும்‌ 
ஒரு தகுதியிருப்பதால்‌, இந்தச்‌ செயல்பாடு பற்றி விமர்சனர்கள்‌ 
கேள்வியெழுப்புகின்றார்கள்‌. இக்கோனியம்‌, லீஸ்திரா மற்றும்‌ 
தெர்பை ஆகிய ஊர்களில்‌ இருந்த மனிதர்கள்‌ கிறிஸ்தவர்‌ 
களாகி ஒரு சில மாதங்களே கடந்திருக்கக்‌ கூடும்‌; புதிய 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ கூடச்‌ சில வேளைகளில்‌ மூப்பர்களாக 
நியமிக்கப்பட்டதற்கான ஆதாரமாக சிலர்‌ இதை உரிமை 
கோருகின்றார்கள்‌. 

இது அவ்வாறு நடைபெறவில்லை, ஏனெனில்‌ இந்த 
வேளையில்‌ மனம்மாற்றம்‌ அடைந்திருந்தவர்கள்‌ அதற்கு முன்‌ 
தங்கள்‌ வாழ்நாள்‌ முழுவதிலும்‌ மோசேயின்‌ பிரமாணத்தைப்‌ 
பின்பற்றியிருந்தார்கள்‌. அப்போஸ்தலருடைய பிரசங்கத்தின்‌ 
மூலம்‌ தேவனைப்‌ பற்றி முதல்முதலாய்‌ அறிந்தவார்களைக்‌ 
காட்டிலும்‌, இவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய பக்குவமும்‌, தேவனைப்‌ 
பின்பற்றுதலும்‌ இவர்களை மேலான இடத்தில்‌ வைத்திருந்தது. 
இவ்வித பக்குவம்‌ வாய்ந்த எபிரெய மனிகர்களுக்கு இயேசு 
வின்‌ சுவிசேஷ செய்தியானது அறிவிக்கப்பட்ட பொழுது, புதிய 
சத்தியங்களை அவர்கள்‌ ஏற்றுக்‌ கொண்ட செயலானது 
இரட்சிப்பைப்‌ பற்றிய சரியான அறிவுக்கு இவர்களைக்‌ 
கொண்டு வந்தது. இவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய அனுபவமும்‌ 
பக்குவமும்‌, முன்பு நியாயப்பிரமாணத்தின்படி தேவனை 
சேவிக்காதவர்களுக்கு முன்னின்று வழிநடத்த இவர்களைத்‌ 
தகுதிப்படுத்தின. 

விருத்தசேதனப்‌ பிரச்சனை பற்றிக்‌ கலந்துரையாடுவதற்காக 
பவுல்‌ எருசலேமுக்கு அனுப்பப்பட்ட போது, மறுபடியும்‌ 
அவ்விடத்தில்‌ மூப்பர்கள்‌ குறிப்பிடப்பட்டார்கள்‌ 
(அப்‌. 15:1, 2). மூன்றாவது பயணத்தில்‌ பவுல்‌ மிலேத்துவில்‌ 
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மூப்பார்களைச்‌ சந்தித்தது முக்கியமாகக்‌ குறிப்பிடப்படுகின்றது 
(அப்‌. 20:17). மூன்றாவது பயணத்தின்‌ முடிவில்‌ பவுல்‌ 
எருசலேமில்‌ யாக்கோபுவையும்‌ மற்ற மூப்பார்களையும்‌ 
சந்தித்தார்‌, அப்பொழுது அவர்கள்‌ பவுலினிடத்தில்‌ ஒரு 
விசேஷித்த வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்கள்‌ (அப்‌. 21:17-26). 
எனவே, ஒவ்வொரு சபையிலும்‌ மனிதர்கள்‌ முன்னோடிகளாய்‌ 
நின்று வழிநடத்த ஆவிக்குரிய பக்குவத்தையும்‌, மூப்பரின்‌ 
அலுவல்களைக்‌ கவனிக்கத்‌ தகுதியும்‌ அடையும்‌ 
பொழுதெல்லாம்‌ அவர்கள்‌ மூப்பர்களாக நியமிக்கப்பட 
வேண்டும்‌ என்பதே தேவனுடைய சபைக்கான அவரது 
நிரந்தரமான வடிவமைப்பாகும்‌. 

நடபடிகளில்‌ காணப்படுகின்ற சபைகள்‌ சுயாதனமுள்ள 
வைகளாகச்‌ செயல்பட்டன. ஓவ்வொரு பிராந்திய சபையிலும்‌ 
அதற்கேயுரிய மூப்பர்கள்‌ இருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 14:23). 
பிலிப்பியில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதிய நிருப 
மானது விசேஷமாக “மூப்பார்களுக்கும்‌ உதவிக்காரர்களுக்கும்‌” 
(பிலி. 1:1) எழுதப்பட்டது. எபேசுவின்‌ மூப்பர்கள்‌ தங்களைக்‌ 
குறித்து எச்சரிக்கையாயிருக்கும்படியும்‌, அவர்களில்‌ “இருந்தே” 
எழும்பக்‌ கூடியவார்களைப்‌ (போதனையில்‌) போவஷிக்கும்படி 
கவனமாயிருக்கும்படியும்‌ கூறப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 20:28). 

கொரிந்து சபையில்‌ விபசாரக்காரனால்‌ எழுந்த பிரச்ச 
னையை அவர்களே ஒழுங்கு படுத்திக்‌ கொள்ளும்படி 
கூறப்பட்டதில்‌ சுயாதனமுள்ள இன்னுமொரு செயல்பாடு 
காணப்படுகின்றது (1 கொரி. 5). கொரிந்துவில்‌ இருந்த 
சபையானது எருசலேமுக்கோ அல்லது வேறு எந்த பிராந்திய 
சபைக்குமோ முறையிடத்‌ தேவையில்லாதிருந்தது; உறுப்பினர்‌ 
கள்‌ தங்களின்‌ சொந்த பிரச்சனைகளைக்‌ கையாளுவதில்‌ 
சுயாதனமாய்ச்‌ செயல்பட முடிந்தது. 

பிராந்திய சபைகள்‌ கூட்டுறவான முறையிலும்‌ செயல்‌ 
பட்டன. உதாரணமாக, அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த யூதேயா 
வுக்கு உதவி அனுப்பப்பட்டது (அப்‌. 11:28-30). பவுல்‌ 
தெசலோனிக்கேயில்‌ பிரசங்கிக்கையில்‌, வேறொரு சபையானது 
அவரின்‌ தேவைகளைப்‌ பூர்த்தி செய்தது (பிலி. 4:15). யூதேயா 
வில்‌ இருந்த வறுமைப்பட்டவர்களுக்கு உதவும்‌ மாபெரும்‌ 
முயற்சியில்‌, பணத்தை அனுப்ப “செய்தியாளர்களை” தேர்ந்‌ 
தெடுப்பதில்‌ சபைகள்‌ கூட்டுறவுடன்‌ செயல்பட்டன 
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(2 கொரி. 8:19-23). 

முடிவை எடுப்பதற்குச்‌ சபைகள்‌ எவ்வழியிலும்‌ அல்லது 
எவ்வேளையிலும்‌ பிணைந்து செயல்பட்டதற்கான ஆதாரம்‌ 
எதையும்‌ வேதவசனப்‌ பகுதியானது கொடுக்கவில்லை. 
அவர்கள்‌ ஆலோசனை பெறுவதற்கு சங்கங்களோ, டயோசிஸ்‌ 
களோ, அல்லது தலைமையகங்களோ கொண்டிருக்கவில்லை. 
அவர்கள்‌ ஒருவருக்கொருவர்‌ சகோதரி சபைகளாக ஒத்துழைத்‌ 
தார்கள்‌. அவர்கள்‌ ஒரே வகையான உபதேசங்களை விசு 
வாசித்து, நடைமுறைப்படுத்தினார்கள்‌, அவர்கள்‌ ஒரே 
வகையாக ஆராதித்தார்கள்‌. ஏனெனில்‌ அவர்கள்‌ ஒரே 
விதமான சுவிசேஷேத்தையே போதித்தார்கள்‌. சுவிசேஷத்தை 
விதை என்று விவரிக்கும்‌ இயேசுவின்‌ உருவகக்‌ கூற்றைப்‌ 
பயன்படுத்துவதென்றால்‌ (லூக்‌. 8:4-15), அவர்கள்‌ ஒரே 
விதமான விதையை விகைக்கார்கள்‌, ஆகையால்‌ ஒரே விதமான 
பயிரையே அறுக்கார்கள்‌. 

நடபடிகளில்‌ காணப்படும்‌ சபைகள்‌ சுயாதனமுள்ளவை 
களாக, சுய ஆளுகை அமைப்பை உடையவைகளாக ஆனால்‌ 
கூட்டுறவுள்ளவைகளாக இருந்தன. 





சுயமான செய்தி பரப்புதல்‌ 

சுவிசேஷமானது எருசலேமில்‌ இருந்து அந்தியோகியாவுக்கு 
எடுத்துச்‌ செல்லப்பட்டது (அப்‌. 11:19-26). இந்தப்‌ புதிய 
குழுவுக்கு உதவுவதற்கு எருசலேம்‌ (சபையானது) பர்னபாவை 
அனுப்பி வைத்தது (வ. 22-24), அங்கு தம்முடன்‌ ஊழியம்‌ 
செய்ய பர்னபா பவுலை அழைப்பித்தார்‌ (வ. 25, 26). அங்கு 
அவர்கள்‌ “அநேக ஜனங்களுக்கு” போதிக்க முடிந்தது (வ. 26. 

பின்னாளில்‌, பர்னபாவும்‌ பவுலும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ 
இருந்து மற்ற நகரங்களுக்குச்‌ சுவிசேஷ ஊழியம்‌ செய்ய 
அனுப்பப்பட்டார்கள்‌ (அப்‌. 13:1-8). முதலாம்‌ பயணத்தின்‌ 
முடிவில்‌ பவுல்‌ அந்தியோகியாவுக்கு வந்து, என்ன செய்யப்‌ 
பட்டிருந்தது என்பது பற்றி சபைக்கு அறிக்கை சமர்ப்பித்தார்‌ 
(அப்‌. 14:26, 27). அடுத்தடுத்த பயணங்களின்‌ முடிவிலும்‌ கூட 
அவர்‌ தொடர்ந்து அந்தியோகியாவி(சபையி)ல்‌ அறிக்கை 
சமர்ப்பித்தார்‌ (அப்‌. 18:22, 23), எனவே இந்த ஊழியப்‌ 
பயணங்கள்‌ யாவும்‌ அந்தியோகியா சபையின்‌ ஊழியத்தில்‌ ஒரு 
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பாகமாய்‌ இருந்தன. அவர்கள்‌ மற்ற இடங்களில்‌ சுவிசேஷத்‌ 
தைப்‌ பரப்ப விரும்பினார்கள்‌. 

பவுல்‌ பிலிப்பி நகரில்‌ சபையை நிலைநாட்டினார்‌, அந்தப்‌ 
பிராந்திய சபையானது அவர்‌ மற்ற இடங்களில்‌ பிரசங்கிக்க 
அவருக்கு உதவி செய்தது (அப்‌. 16:12-15; பிலி. 4:15-18). பவுல்‌ 
எபேசுவில்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டிருந்த பொழுது, அந்தக்‌ 
கிறிஸ்தவக்‌ குழுவினர்‌ ஆசியா மைனர்‌ பகுதி முழுவதிலும்‌ 
வசனத்தைப்‌ பரப்புவதற்கு உதவினார்கள்‌ (அப்‌. 19:10), 
கொலோசே நகரில்‌ இருந்த சபையானது ஏவுதல்‌ பெற்ற 
பவுலின்‌ நிருபங்கள்‌ லவோதிக்கேயாவில்‌ இருந்த சபையில்‌ 
வாசிக்கப்படும்படி பார்த்துக்‌ கொண்டது (கொலோ. 4:10. 
மேலும்‌, தெசலோனிக்கேயில்‌ இருந்த சபையிலிருந்து கர்த்த 
ருடைய வசனமானது மக்கெதோனியாவிலும்‌ அகாயாவிலும்‌ 
“தொனித்தது.” பவுல்‌, “தேவனைப்‌ பற்றின உங்கள்‌ விசுவாசம்‌ 
எங்கும்‌ பிரசித்தமாயிற்று” (1 தெச. 1:7, 8) என்று கூறினார்‌. 

சபைகள்‌ நிலைநாட்டப்பட்ட இடங்களிலெல்லாம்‌, புதிய 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ தங்களால்‌ முடிந்த மற்ற எல்லா இடங்களிலும்‌ 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பரப்புவதற்கு உதவும்‌ பொறுப்பை ஏற்றுக்‌ 
கொண்டார்கள்‌. மற்ற நகரங்களிலும்‌ தேசங்களிலும்‌ 
சபையைப்‌ பரப்புவதற்கென்று அவர்களிடத்தில்‌ பற்றியெரிந்த 
வைராக்கியமானது முகல்‌ நூற்றாண்டில்‌ உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
சுவிசேஷத்தை அவர்கள்‌ பரப்பியதென்ற விளைவை 
ஏற்படுத்தியது (கொலோ. 1:23). 





சுய உதவி 

ஆதிசபைகள்‌ எதுவும்‌ தங்களின்‌ நிலவுகைக்குப்‌ பணத்‌ 
திற்காக மற்ற பிராந்திய சபை ஒன்றைச்‌ சார்ந்திருந்தது 
என்பதற்கான ஆதாரம்‌ எதுவும்‌ வேதாகமத்தில்‌ இல்லை. 
சபைகள்‌ ஒன்றுக்கொன்று தேவைகளை நிறைவேற்றி 
நிவாரணம்‌ அளிக்க உதவி அனுப்பி வைத்தன. (“அன்பின்‌ 
உதாரகுணம்‌” என்ற கட்டுரையில்‌ காணவும்‌.) நிதி உதவியானது 
பின்வரும்‌ இரண்டு காரணங்களுக்காக அனுப்பப்பட்டது: 
வாழ்க்கையின்‌ அன்றாடத்‌ தேவைகளைப்‌ பூர்த்தி செய்யவும்‌ 
மற்றும்‌ பிரசங்கியார்களை ஆதரிக்கவுமே. இவ்விரு செயல்‌ 
களிலும்‌ உதவியானது தற்காலிகமானதாகவே இருந்தது. 
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சபையொன்று வறுமையில்‌ இருந்தாலும்‌, அது எந்த ஒரு 
உதவியைப்‌ பெற்றாலும்‌ பெறாவிட்டாலும்‌, சுயாதனமுள்ள 
தாகவும்‌, கர்த்தரின்‌ நாமத்தில்‌ இயங்குவதாகவும்‌ இருந்தது. 
பவுல்‌ தமக்குத்தாமே உதவி செய்ய வேண்டியிருந்த 
வேளைகளிலும்‌ கூடத்‌ தொடர்ந்து பிரசங்கத்தார்‌ (அப்‌. 18:1-4). 
நிதி உதவி பெறப்படாதிருந்த நிலையிலும்‌ சபைகள்‌ 
சபைகளாகவே இருந்தன, சுவிசேஷே ஊழியர்கள்‌ அப்பொழு 
தும்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்துக்‌ கொண்டிருந்தார்கள்‌. “நலம்‌ 
பேணும்‌ சபைகள்‌” என்று எதுவும்‌ நடபடிகளில்‌ பதிவு 
செய்யப்படவில்லை மற்றும்‌ இவ்வகையான அமைப்பில்‌ 
தேவனுடைய சபை செயல்பட வேண்டுமென்று அவர்‌ 
வடிவமைத்தார்‌ என்று ஆலோசனை கூறும்‌ போதனை எதுவும்‌ 
இல்லை. 

சபைக்‌ கட்டிடங்கள்‌ கட்டவும்‌ பிரசங்கியார்களை ஆதரிக்க 
வும்‌ ஊழியக்களங்களில்‌ இவ்வளவு அதிகமான பணம்‌ 
கொட்டப்படுவதற்கு கலாச்சாரங்கள்‌ மற்றும்‌ பொருளா 
தாரங்கள்‌ ஆகியவற்றில்‌ உள்ள வேறுபாடுகள்‌ காரணம்‌ என்று 
அடிக்கடி சுட்டிக்காட்ட ப்படுகின்றது. இதே வேறுபாடுகள்‌ 
முதல்‌ நூற்றாண்டில்‌ இருந்ததில்லையா? இவை யாவும்‌ அங்கும்‌ 
இருந்தன, ஆனால்‌ பவுலும்‌ மற்றவர்களும்‌ உலகத்திற்குப்‌ 
பொருட்களையல்ல (20005) சுவிசேஷத்தை யே (208001) எடுத்துச்‌ 
சென்றார்கள்‌. 

இன்றைய நாட்களில்‌ ஊழியக்களங்கள்‌ பலவற்றில்‌ 
சபைகள்‌ செய்கன்றவைகள்‌ எவைகளோ அவைகள்‌ புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ முன்பு செய்யப்பட்ட வைகளாயிருப்பதில்லை. 
அமெரிக்காவின்‌ வடக்கு மற்றும்‌ வடமழெக்குப்‌ பகுதிகளில்‌ 
உள்ள சபைகள்‌ தங்கள்‌ ஊழியர்களுக்கு ஊதியம்‌ கொடுக்கவும்‌, 
தங்கள்‌ (சபைக்‌) கட்டிடங்களைக்‌ கட்டவும்‌ தெற்கில்‌ உள்ள 
சபைகளைச்‌ சார்ந்திருப்பதென்பது பல வருடங்களாகக்‌ 
காணக்கூடிய பொதுவான செயலாய்‌ இருக்கின்றது. 

இதே விஷயமானது உலகெங்கிலும்‌ உள்ள ஊழியக்‌ 
களங்களிலும்‌ உண்மையாயிருக்கின்றது. பல பத்தாண்டுகளாக, 
கட்டிடங்கள்‌ கட்டித்‌ தரப்பட்டு, பிரசங்கியார்கள்‌ ஆதரிக்கப்‌ 
பட்டுக்‌ கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌; சில புதிய பிராந்திய 
சபைகள்‌ சுயசார்புடையவைகளாய்‌ ஆவதற்குச்‌ சிறிதளவே 
முயற்சி எடுத்துள்ளன. மற்ற நாடுகளில்‌ உள்ள பிரசங்கியார்கள்‌ 
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அமெரிக்காவில்‌ உள்ள (வேதாகமப்‌) பள்ளிகளில்‌ பயிலு 
வதற்குத்‌ தேர்வு செய்யப்பட்டு, அமெரிக்காவில்‌ உள்ள 
சபைகளால்‌ ஆதரிக்கப்படுகின்றார்கள்‌. இந்த மனிதர்கள்‌ 
பட்டம்‌ பெற்றுப்‌ பிரசங்கிப்பதற்காகத்‌ தங்கள்‌ சொந்த 
நாடுகளுக்குத்‌ திரும்பிய பின்னரும்‌ கூட தொடர்ந்து உதவி 
வேண்டப்படுகின்றது. ஆளுகையில்‌ உள்ளது போலவே நிதி 
நிலையிலும்‌ சபைகள்‌ சுயசார்புடையவைகளாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌ என்ற விஷயம்‌ சிந்தையில்‌ நுழையாமல்‌ 
இருக்கலாம்‌. அமெரிக்காவிலிருந்து வரும்‌ நிதி உதவிகளுக்கு 
இவ்வளவு அதிகமான முக்கியத்துவம்‌ கொடுப்பதால்‌, புதிய 
பிரசங்கியார்கள்‌, போதகர்கள்‌ மற்றும்‌ புதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
ஆகியோர்‌, கர்த்தருடைய சபையை ஒரு “அமெரிக்காவின்‌ 
சபை” என்றும்‌ எனவே (இவ்வகை உதவிகளுக்காக) 
அமெரிக்காவை (எதிர்நோக்கிப்‌) பார்ப்பது சரியானதே என்றும்‌ 
தாமாகவே நினைக்கலாம்‌. நலம்‌ பேணும்‌ சிந்தை, 
மனப்போக்கை உருவாக்க வேறு என்ன தேவையாயிருக்றெது? 
நலம்‌ பேணும்‌ இந்த மனப்போக்கானது அமெரிக்க அரசின்‌ 
நல்வாழ்வுத்‌ திட்டங்களில்‌ நடைமுறைப்படுத்தப்படுகின்றது, 
இதே விதமான எண்ணமானது உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ 
சுவிசேஷத்தைப்‌ பரப்ப முயற்சி செய்யும்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
சிந்தைகளிலும்‌ இரகசியமாகப்‌ புகுந்துள்ளது. 

இந்த ஊழியக்‌ களங்களுக்கு இனியும்‌ அமெரிக்கப்‌ பணம்‌ 
அனுப்பப்படாதிருந்தால்‌ என்ன நடக்கும்‌? விசுவாசமுள்ள 
ஆராதனையானது தொடர்ந்து நடக்குமா? மனிதர்கள்‌ 
தொடர்ந்து சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிப்பார்களா? எத்தனை 
பிராந்திய சபைகள்‌ (ஆராதனைக்குக்‌) கூடுவதை விட்டுவிடும்‌? 
எத்தனை பிரசங்கியார்கள்‌ பிரசங்கிப்பதை விட்டுவிடுவார்கள்‌ 
- அல்லது ஒருவேளை தங்களுக்குப்‌ பணம்‌ தரக்‌ கூடிய நாமகர 
ணக்‌ கூட்டங்களுக்காகப்‌ பிரசங்கிக்கவும்‌ சென்று விடுவார்‌ 











களா? அமெரிக்கப்‌ பிரசங்கியார்களில்‌ பலரும்கூட சுவிசேஷத்‌ 
தைப்‌ பரப்புவதற்கான தியாக உணர்வுடன்‌ வாழ்நாள்‌ 
முழுவதும்‌ இருதயப்‌ பூர்வமான ஒப்புக்‌ கொடுத்தலுடன்‌ 
ஊழியம்‌ செய்வதைப்‌ பார்க்கிலும்‌, வியாபார ரீதியான 
அணுகுமுறையை மேற்கொண்டு அதன்‌ மூலம்‌ ““களைந்‌ 
தெறியப்படுவதற்கு”” இதே கேள்வியானது தூண்டுதலா 
யிருக்கலாம்‌! பவுல்‌, சபைகளின்‌ மூலம்‌ உதவி பெற்றாலும்‌ 
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பெறாதிருந்தாலும்‌ பிரசங்கித்தார்‌; இன்றைக்கு எத்தனை 
பிரசங்கியார்கள்‌ அதே விதமாகச்‌ செய்வார்கள்‌, அல்லது செய்து 
கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌? 

கர்த்தருக்கு ஊழியம்‌ செய்வதற்காகத்‌ தியாகம்‌ செய்யச்‌ 
சித்தமாயிருந்த முன்னோடிக்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ தலைமுறை 
ஒன்றினால்‌ இன்று அமெரிக்காவில்‌ உறுதிமிக்க சபைகள்‌ 
இருக்கின்றன. ஊதியம்‌ எதுவுமின்றி, பணச்‌ செலவு எதுவு 
மின்றி மனிதர்கள்‌ “நாள்‌ முழுவதும்‌ உழுது, இராமுழுவதும்‌ 
பிரசங்கித்தார்கள்‌.'” எந்த ஒரு கட்டிடத்தையும்‌ கட்ட 
முடிவதற்கு முன்பு, கிறிஸ்தவர்கள்‌ தேவனை அஆராதிப்பதற்காக 
வீடுகளிலும்‌, பள்ளிகளிலும்‌, வாடகைக்கு அமர்த்திய கடைக்‌ 
கட்டிடங்களிலும்‌, மரத்தடிகளிலும்‌ கூடத்‌ தாழ்மையுடன்‌ கூடி 
வந்தார்கள்‌. இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ள அமெரிக்கக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, “தாங்கள்‌ மூட்டாத நெருப்புகளினால்‌ குளிர்‌ 
காய்ந்து கொண்டிருக்கின்றார்கள்‌”” - இது, பிந்திய 
தலைமுறைகளுக்கு ஆராதனையை வசதியானதாகவும்‌ ஆறுதல்‌ 
உள்ளதாகவும்‌ ஆக்குவதற்காக முந்திய தலைமுறையினரின்‌ 
தியாகங்கள்‌ என்ற நெருப்பேயாகும்‌. இப்படிப்பட்ட 
கடினமான உழைப்புக்கள்‌ தான்‌ உறுதியான முன்னோடிகளை 
யும்‌ உறுதியான சபைகளையும்‌ உண்டாக்கின. முன்னோடிகள்‌ 
பாதையை அமைக்கதார்கள்‌. 

அமெரிக்க சபைகள்‌ பல வழிகளில்‌ உதவி செய்யலாம்‌, 
ஆனால்‌ புதிய பிராந்திய சபைகள்‌ கடின உழைப்பு மற்றும்‌ 
தியாகத்தின்‌ மூலம்‌ தங்களின்‌ சொந்தமான முன்னோடித்துவ 
ஆவியை வளர்க்க வேண்டும்‌. வளமான சபைகளில்‌ உள்ள 
கிறிஸ்தவர்கள்‌, பணமானது ஊழியக்களத்தில்‌ தேவையான 
எல்லாவற்றையும்‌ செய்யும்‌ என்ற கருத்தை மிக அதிக அளவில்‌ 
சார்ந்திருக்கின்றார்கள்‌. 

ஒரு எளிய விளக்கமானது இவ்விடத்தில்‌ உதவியாய்‌ 
இருக்கலாம்‌. புதிதாய்‌ மணம்‌ முடித்த தம்பதியர்‌ தங்களின்‌ 
பெற்றோர்களைப்‌ போலவே வாழ்க்கைத்‌ தரம்‌ உள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பதற்காக, அவர்களுக்குத்‌ 
தேவையான எல்லா நிதி உதவியையும்‌ அவர்களின்‌ பெற்றோர்‌ 
களே கொடுத்து விட்டால்‌ எப்படியிருக்கும்‌? இந்த மானிய 
மானது அத்தம்பதியர்‌ வேலையே செய்யத்‌ தேவையிராதபடி 
பல வருடங்கள்‌ தொடர்ந்து கொடுக்கப்பட்டால்‌ எப்படி 
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இருக்கும்‌? அத்தம்பதியர்‌ எந்த அளவுக்கு பக்குவம்‌, சுயசார்பு 
மற்றும்‌ முன்னோடித்துவம்‌ ஆகியவற்றை வளர்த்துக்‌ 
கொள்வார்கள்‌? ஒன்றும்‌ இருக்காது! இதற்கு மாறாக, 
பெற்றோர்களால்‌ காட்டப்படும்‌ இந்தப்‌ பெருந்தன்மையானது 
அத்தம்பதியர்‌ சுயசார்புள்ள குடும்பமாக ஆவதற்கான 
வாய்ப்புக்களை ஊனப்படுத்தி விடும்‌. புதிதாய்‌ மணம்‌ 
முடித்தவர்களின்‌ விஷயத்தில்‌ இது உண்மையென்றால்‌, 
ஊழியப்‌ பணியிலும்‌ புதிய சபைகளின்‌ விஷயத்திலும்‌ கூட இது 


உண்மையாகாதா? 


முடிவுரை 
இருபத்தியோராம்‌ நூற்றாண்டில்‌ நாம்‌ மாதிரி சபைகளைப்‌ 
பெற்றிருக்க வேண்டுமென்றால்‌, நடபடிகளில்‌ காணப்படும்‌ 
முன்மாதிரிகளை நாம்‌ மதிக்க வேண்டும்‌. தேவனுடைய 
ஊழியத்தைத்‌ தேவனுடைய வழியிலேயே செய்வதற்கு நாம்‌ 
திரும்ப வேண்டும்‌. வசனரீதியானதாகவும்‌ தேவனுடைய 
வசனத்தில்‌ காணப்படும்‌ மாதிரிக்கு உண்மையானதாகவும்‌ 
உள்ள சபைகள்‌ சுய ஆளுகை உடையதாகவும்‌, சுயமாய்ச்‌ 
செய்தியைப்‌ பரப்புவதாகவும்‌ மற்றும்‌ சுய உதவியில்‌ 
இயங்குவதாகவும்‌ இருக்கும்‌. 
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வசனத்கன்பாடயாான சபை 


ஊழியம்‌ 


கர்த்தருடைய சபை செய்ய வேண்டியது என்ன என்பதை 
நடபடிகள்‌ காண்பிக்கின்றது. இது, அப்போஸ்தலர்கள்‌ 
நிறைவேற்றும்படியாகக்‌ கர்த்தர்‌ விட்டுச்‌ சென்ற பிரதான 
கட்டளையை அவர்கள்‌ மேற்கொண்டு செயல்பட்டது எப்படி 
என்பதன்‌ பதிவேடாக உள்ளது. அப்போஸ்தலர்கள்‌ பரிசுத்த 
ஆவியைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ வரை எருசலேமிலேயே 
இருக்கும்படி இயேசு அவர்களிடத்தில்‌ கேட்டுக்‌ கொண்டார்‌, 
மற்றும்‌ அவர்கள்‌ செய்யும்படி தாம்‌ அறைகூவல்‌ விடுத்ததைச்‌ 
செய்வதற்கு அப்போது அவர்கள்‌ பலமடை வார்கள்‌ என்றும்‌ 
அவர்‌ கூறினார்‌ (அப்‌. 1:8). அவர்கள்‌, (1) இயேசு அவர்களுக்குப்‌ 
போதித்திருந்த எல்லாவற்றையும்‌ நினைப்பூட்டப்படுவதற்‌ 
காகவும்‌, (2) இயேசுவே கிறிஸ்து என்பதற்குச்‌ சாட்சி கூறுவதற்‌ 
காகவும்‌ மற்றும்‌ (3) அப்போஸ்தலர்களாகச்‌ செயலுக்கத்துடன்‌ 
செயல்படுவதற்கு சகல சத்தியத்திலும்‌ வழிநடத்தப்படுவதற் 
காகவும்‌ ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட வேண்டியிருந்தது 
(யோவா. 14:26; 15:26, 27; 16:13). 

அவர்கள்‌ தங்களின்‌ முன்னோடித்துவத்திலும்‌, தங்கள்‌ 








போதனைகளிலும்‌ ஏவப்பட வேண்டியவர்களாய்‌ இருந்தார்‌ 
கள்‌. சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்து, மனம்‌ வருந்தும்‌ விசுவாசி 
களைக்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானப்படுத்திய பிறகு 
அவர்கள்‌ தங்களின்‌ போதனையைக்‌ தொடர்ந்து செய்ய 
வேண்டியதாயிருந்தது (மத்‌. 28:20). இயேசுவின்‌ கட்டளைகள்‌ 
எல்லாவற்றையும்‌ புதிய கிறிஸ்தவர்கள்‌ கடைப்பிடிக்கும்படி, 
அப்போஸ்தலர்கள்‌ முன்னின்று வழி நடத்த வேண்டியதாய்‌ 
இருந்தது. ஆகையால்‌, ஆதி சபைகள்‌ செய்ய வேண்டியிருந் 
தவைகளை அப்போஸ்தலர்கள்‌ முன்னின்று வழிநடத்திய 
விதம்‌ என்ன என்று காண்பது, ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ 





கர்த்தர்‌ தமது சபையிடம்‌ என்ன எதிர்பார்க்கின்றார்‌ என்பதை 
வெளிப்படுத்துகின்றது. 
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பக்திவிருத்தியூட்டும்‌, பரிசுத்தப்படுத்துகல்‌ மற்றும்‌ பலுகிப்‌ 
பெருகுதல்‌ ஆகியவற்றின்‌ குறிப்பிடத்தக்க வேளையொன்றை 
லூக்கா பதிவு செய்தார்‌ (அப்‌. 9:31). நடபடிகள்‌ என்பது உலக 





வரலாற்றில்‌ சுமார்‌ முப்பது ஆண்டுகளில்‌ நடந்தவைகளைப்‌ 
பற்றி மட்டுமே கூறுகின்றது (கி.பி. 33 முதல்‌ 62 முடிய), 
ஆனாலும்‌, கர்த்தருடைய சபையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இம்‌ 
மூன்று பத்தாண்டுகள்‌ ஒருவேளை, வரலாற்றின்‌ மிக முக்கிய 
மான ஆண்டுகளை விவரிப்பதாயிருக்கலாம்‌. கர்த்தருடைய 
சபையானது அவரை எப்படிப்‌ பிரியப்படுத்த முடியும்‌ 
என்பதை இப்புத்தகம்‌ கூறுகின்றது. 








இழந்துபோகப்பட்ட வர்களுக்கு 
சபைகள்‌ போதித்தன 

அப்போஸ்தலர்கள்‌ அநுதினமும்‌ ஆலயத்தில்‌ போதித்து மிக 
முந்திய முன்மாதிரிகளை ஏற்படுத்தினார்கள்‌ (அப்‌. 2:42, 46). 
இந்த நடைமுறையானது ஆயிரக்கணக்கான ஆத்துமாக்களை 
மனம்‌ மாற்றியது. இது மிக விரைவிலேயே இயேசுவின்‌ 
நாமத்தில்‌ எவ்வளவும்‌ அவர்கள்‌ போதிக்கக்‌ கூடாது என்று 
தடை செய்யப்படுதலையும்‌ விளைவித்தது; ஆனால்‌ இந்த 
வேண்டுகோள்களை அப்போஸ்தலர்கள்‌ மதிக்க மறுத்து 
விட்டார்கள்‌ (அப்‌. 4:17-19). அவர்கள்‌ மிகவும்‌ உறுதியாகத்‌ 
தொடர்ந்து போதித்தார்கள்‌, ஒரு சந்தர்ப்பத்தில்‌ யூதத்‌ 
குலைவர்களால்‌ அவர்கள்‌ பயங்கரமாய்‌ அடிக்கப்பட்டுத்‌ 
துன்புற்றதையும்‌ கூட லூக்கா பதிவு செய்தார்‌ (அப்‌. 5:17-21, 
40). (அடிக்கப்பட்டவர்கள்‌ விசாரிக்கப்பட்டிருந்ததுமில்லை 
அல்லது எந்த ஒரு குற்றமும்‌ செய்ததாகத்‌ தீர்க்கப்பட்டும்‌ 
இருந்ததில்லை என்பதால்‌ இவ்விதமாய்‌ அடித்தல்‌ என்பது 
ரோமானியர்கள்‌ சட்டப்படி, சட்டரீதியானதாயிருக்க 
வில்லை.) இந்தப்‌ பிரசங்கியார்கள்‌ தங்கள்‌ சொந்தக்‌ குழுவின 
ரிடம்‌ திரும்புகையில்‌, புழுதி நிறைந்த எருசலேம்‌ தெருக்களில்‌ 
இரத்தத்‌ தாரையொன்றை விட்டுச்‌ சென்றார்கள்‌. 

முன்பு இயேசுவுக்காக நிலைநிற்பதில்‌ தயங்கிய 
அப்போஸ்தலர்கள்‌, இப்போது அவருடைய நாமத்துக்காக 
அவமானமடைவதற்குப்‌ பாத்திரராக எண்ணியவர்களாய்‌, 
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இயேசுவே கிறிஸ்து என்று தொடர்ந்து பிரசங்கித்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 5:41, 42). பிரசங்கித்தலில்‌ அவர்களின்‌ விடாப்பிடி யான 
தைரியம்‌ ஒரு மகாபெரிய விளைவைக்‌ கொண்டு வந்தது, 
சீஷருடைய தொகை மிகவும்‌ பெருகிற்று (அப்‌. 6:7). 

சபைக்கெதிரான உபத்திரவம்‌ தொடர்ந்து எழுந்தது; இது, 
ஸ்தேவான்‌ கல்லெறியப்பட்டதற்குப்‌ பிறகு, பல சீஷர்கள்‌ 
தங்களின்‌ வேலைகள்‌ மற்றும்‌ வீடுகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ விட்டு 
விட்டு, எருசலேமிலிருந்து தப்பியோடும்‌ அளவுக்கு ஏற்பட்டது. 
இருப்பினும்‌, தப்பியோடியவர்கள்‌ தாங்கள்‌ சென்ற எல்லா 
இடங்களிலும்‌ கிறிஸ்துவின்‌ சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 8:1-4). சிலர்‌ சமாரியாவின்‌ நகரம்‌ வரையிலும்‌ கூடச்‌ 
சென்றார்கள்‌, சபையானது அங்கு உதவும்படிப்‌ பேதுருவையும்‌ 
யோவானையும்‌ அனுப்பி வைத்தது (அப்‌. 8:5-24). பேதுருவும்‌ 
யோவானும்‌ சமாரியாவிலிருந்து திரும்பி வரும்‌ வழியில்‌ 
இன்னும்‌ பல கிராமங்களில்‌ பிரசங்கித்தார்கள்‌ (அப்‌. 8:25). 

இதே உபத்திரவத்தின்‌ விளைவாக, கிறிஸ்தவர்களில்‌ பலர்‌ 
சீரியாவின்‌ அந்தியோடியா வரையிலும்‌ கூடச்‌ சென்றார்கள்‌; 
எருசலேமில்‌ இருந்த சபையானது அவர்களுக்கு உதவுவதற்‌ 
காகப்‌ போதகர்களை அனுப்பி வைத்தது (அப்‌. 11:19-20). 
நடபடிகள்‌ 2ல்‌ பதிவு செய்யப்பட்ட பெந்தெகொஸ்தே நாளி 
லிருந்து பல அண்டுகள்‌ கடந்து சென்றன, ஆனால்‌ சுவிசேஷ 
போதனையில்‌ நிலைத்த செயல்பாடு பற்றி லூக்கா தொடர்ந்து 
பதிவு செய்தார்‌. விரைவிலேயே, அந்தியோகியா சபையானது 
சவுலையும்‌ பர்னபாவையும்‌ மூன்று சுவிசேஷப்‌ பயணங்களில்‌ 
முதல்‌ பயணத்திற்கு அனுப்பி வைத்தது (அப்‌. 13:1-3). இந்தப்‌ 
பயணங்களின்‌ போது நடைபெற்ற நிகழ்ச்சிகளே நடபடிகளின 
எஞ்சிய பெரும்பான்மைப்‌ பகுதிகளில்‌ தொகுத்துரைக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. 

பின்வந்த ஆண்டுகளில்‌ இருந்த மற்ற சபைகளும்‌ எருசலேம்‌ 
மற்றும்‌ அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சபைகளைப்‌ போலவே 
வலுமிக்கதாய்‌ இருந்தன. தெசலோனிக்கேயில்‌ இருந்த 
சபையானது வசனத்தை மற்றவர்களுக்குத்‌ தொனித்தது 
(1 தெச. 1:7, 8) மற்றும்‌ எபேசுவில்‌ இருந்த சபையானது ஆசியா 
மைனர்‌ பகுதி முழுவதிலும்‌ வசனத்தைப்‌ பரப்புவதற்கு 
உதவியது (அப்‌. 19:10). 

இயேசு, சுவிசேஷத்தைப்‌ பிரசங்கிக்கும்படி அப்போஸ்தலர்‌ 
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களுக்குக்‌ கட்டளையிட்டார்‌, அவர்கள்‌ அதை எப்படி 
நிறைவேற்றினார்கள்‌ என்பதை நடபடிகள்‌ பதிவு செய்துள்ளது. 
சபை என்பது “[கிறிஸ்துவின்‌] நிறைவு” (எபே. 1:22, 23) என்ற 
பவுலின்‌ போதனையானது, இயேசு இப்பூமியில்‌ இன்னும்‌ 
இருந்தால்‌ என்ன செய்வாரோ அதையே சபை செய்ய 
வேண்டும்‌ என்ற புரிந்து கொள்ளுதலை அளித்தது! ஆதி சபை 
கள்‌ இதைச்‌ செய்தன, அதே வலுவான சுவிசேஷ ஊழியத்தை 
ஒவ்வொரு தலைமுறையிலும்‌ வரும்‌ கர்த்தருடைய சபை தனது 
பண்பாகக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌ என்றுதான்‌ இயேசு எதிர்பார்க்‌ 


கின்றார்‌. 





சபைகள்‌ பரிசுத்தவான்களுக்குப்‌ 


பக்திவிருத்தியூட்டின 

எருசலேமிலிருந்த சபையானது எண்ணிக்கையிலும்‌, 
ஆவிக்குரிய வகையிலும்‌ விருவிருப்பான மற்றும்‌ தொடக்க 
கால வளர்ச்சியைக்‌ காண்பித்தது. அதன்‌ உறுப்பினர்கள்‌ 
குகுதியான ஆராதனை மற்றும்‌ வேதபாடத்தில்‌ தொடர்ந்து 
குரித்திருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 2:42). அவர்கள்‌, “ஒரே இருதயமும்‌ 
ஒரே மனமுள்ளவர்களாயிருந்தார்கள்‌” (அப்‌. 4:32), மற்றும்‌ 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய சித்தத்தின்மேல்‌ உள்ள பயபக்தியில்‌ 
வளர்ந்தார்கள்‌ (அப்‌. 5:11). அவர்கள்‌ தேவ வசனமானது தங்கள்‌ 
வாழ்வில்‌ வளர்ச்சிச்‌ செயலாக்கம்‌ செய்ய அனுமதித்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 6:7). 

தேவபக்தியுள்ள மனிதர்கள்‌ ஸ்தேவோனுடைய உடலைப்‌ 
புதைப்பதற்குக்‌ கொலைகார யூதர்களின்‌ திரளான கூட்டத்‌ 
தைத்‌ துணிவுடன்‌ எதிர்த்து நின்றார்கள்‌ (அப்‌. 8:2). தங்கள்‌ 
உயிருக்காகப்‌ பயந்து ஓடியவர்களும்‌ கூட விசுவாசத்தில்‌ 
நிலைத்து நின்றார்கள்‌ (அப்‌. 8:4). பயங்கரமாய்த்‌ துன்பப்‌ 
படுத்திய சவுல்‌ என்ற பெயருடையவரின்‌ மனமாற்றத்திற்குப்‌ 
பிறகு, சபையானது சற்றுக்‌ காலத்திற்கு சமாதானத்தையும்‌ 
பக்திவிருத்தியையும்‌ மகிழ்வுடன்‌ அநுபவிக்க முடிந்தது (அப்‌. 
9:31). முதலாவதாகப்‌ புறஜாதியாருக்குப்‌ (கொர்நேலியுவுக்கும்‌ 
அவர்‌ வீட்டாருக்கும்‌; அப்‌. 10) பிரசங்கிப்பதற்குப்‌ பேதுரு 
வழிநடத்தப்பட்ட பொழுது, அதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ இனவேறு 
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பாடுகள்‌ பற்றிய சுவிசேஷ சத்தியங்களைக்‌ கற்றார்கள்‌. யூதக்‌ 
கிறிஸ்தவர்களுக்கு இந்த மாற்றத்தை ஏற்றுக்‌ கொள்வது 
கடினமாயிருந்தது, ஆனால்‌ சுவிசேஷம்‌ இனத்தடைகள்‌ 
எதையும்‌ அனுமதிக்கவில்லை என்பதை அவர்கள்‌ கற்றார்கள்‌ 
(அப்‌. 11:1-18). 

மற்றும்‌ எழுந்த உபத்திரவமானது யோவானின்‌ சகோத 
ரனான யாக்கோபுவுக்கு மரணத்தைக்‌ கொண்டு வந்தது, 
ஆனால்‌ சபைகள்‌ ஜெபத்தில்‌ ஈடுபட்டு, தேவவசனத்தில்‌ 
வளர்ந்து பெருகின (அப்‌. 12:12, 24). பின்னாட்களில்‌ அவர்கள்‌, 
விருத்தசேதன நடைமுறை பற்றிய புது உண்மைகளைக்‌ 
கற்றார்கள்‌ மற்றும்‌ அவர்கள்‌ இந்தப்‌ புதிய அறிவை மற்ற 
பிராந்திய சபைகளுக்கும்‌ அனுப்பி வைத்தார்கள்‌ 
(அப்‌. 15:22-29). 

இக்கோனியம்‌, லீஸ்த்திரா மற்றும்‌ தெர்பை ஆகிய 
இடங்களில்‌ இருந்த சபைகள்‌ ஆவிக்குரிய விதத்தில்‌ வளருகை 
யில்‌ உறுதிப்பாடு, புத்தி கூறுதல்‌, ஜெபம்‌ மற்றும்‌ உபவாசம்‌ 
ஆகிய வேளைகளைப்‌ பெற்றிருந்தன (அப்‌. 14:21, 22). வேத 
பாட வேளைகள்‌ மற்றும்‌ உபதேசங்கள்‌, நடைமுறைகள்‌ 
ஆகியவை பற்றிய கேள்விகள்‌ மூலமாக சீரியாவின்‌ அந்தியோ 
கியாவில்‌ இருந்த சபையானது பெலப்படுத்தப்‌ பட்டது 
(அப்‌. 15:1, 2, 33-35). தேவனுடைய வசனத்தைப்‌ படிப்பது 
பற்றி வினயமாயிருந்த இன்னொரு சபையானது துரோவா 
நகரில்‌ இருந்தது; அதன்‌ உறுப்பினர்கள்‌ தேவனை ஆராதிக்க 
வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாளில்‌ ஒன்று கூடுவதில்‌ மிகவும்‌ கவனமாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌ (அப்‌. 20:7). 

தொடர்ந்த இந்த வளர்ச்சி, வேதபடிப்பு மற்றும்‌ பிரசங்கம்‌ 
ஆகியவை கர்த்தரைப்‌ பிரியப்படுத்திய நிலைவரமான பக்தி 
விருத்தியைக்‌ கொண்டு வந்தது. இந்த நோக்கத்திற்காகவே 
இயேசு சபைக்கு அப்போஸ்தலர்களையும்‌, தீர்க்ககரிசிகளை 
யும்‌, சுவிசேஷகார்களையும்‌, மேய்ப்பர்களையும்‌, போதகர்களை 
யும்‌ ஏற்படுத்தியிருந்தார்‌ (எபே. 4:11-16). இந்த ஏற்பாடானது 
முதல்‌ தலைமுறை கிறிஸ்தவர்களின்மேல்‌ அக்கறை எடுத்துக்‌ 
கொண்டதோடு, தொடர்ந்து வரும்‌ தலைமுறையினரும்‌ 
மிகவும்‌ பரிசுத்தமான விசுவாசத்தில்‌ பக்திவிருத்தியூட்டப்‌ 
படும்படி யானவற்றை அளித்தது. 
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சபைகள்‌ வறுமைப்பட்ட வர்களுக்கு 
உதவின 

ஆதிசபைகள்‌ சுவிசேஷ ஊழியம்‌ மற்றும்‌ பக்திவிருத்தி 
யூட்டுதல்‌ ஆகியவைகளுடன்‌ வறுமைப்பட்டவர்களுக்கு 
உதவியும்‌ செய்தன. இவ்வுதவியானது அப்போஸ்தலர்களு 
டைய போதனைக்கு நேரடியான பதில்செயலாய்‌ இருந்தது 
(அப்‌. 11:28-30; 1 கொரி. 16:1-4) மற்றும்‌ இது எல்லாத்‌ தலை 
முறைகளுக்கும்‌ ஒரு எடுத்துக்காட்டாகவும்‌ செயல்படுகின்றது. 
எருசலேமில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்கள்‌ வறுமையின்‌ ஒரு தனிப்‌ 
பட்ட தேவையான வேளையில்‌ செயல்பட்டார்கள்‌ (“அன்பின்‌ 
உதாரகுணம்‌” என்ற கட்டுரையில்‌ காணவும்‌). விரைவிலேயே 
அந்தியோகியாவில்‌ இருந்த சக கிறிஸ்தவர்களிடமிருந்து 
எருசலேம்‌ (சபை) உதவி பெறத்‌ தேவையாய்‌ இருந்தது (அப்‌. 
11:28-30). 

பின்னால்‌ ஏற்பட்ட ஒரு பஞ்சத்தில்‌, யூதேயா மாகாணம்‌ 
முழுவதற்கும்‌ உதவி தேவைப்பட்டது; மெக்கதோனியாவில்‌ 
இருந்த சபைகள்‌ “தங்களின்‌ திராணிக்கு மிஞ்சியும்‌” (2 கொரி. 
8:1-5) கொடுத்திருந்தார்கள்‌ என்று பவுல்‌ கூறுமளவுக்கு அதிகப்‌ 
பெருந்தன்மையோடும்‌ தியாகம்‌ உணர்வோடும்‌ இதற்குப்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்தார்கள்‌. பஞ்ச நிவாரணத்திற்கான 
உதாரணங்களில்‌ அகாயாவில்‌ இருந்த மற்ற சபைகளும்‌ 
உள்ளடக்கப்பட்டன (ரோமர்‌ 15:26; 2 கொரி. 9:2). கிரேக்கத்‌ 
தில்‌ இருந்த கொரிந்து சடையார்‌ தாங்கள்‌ ஒரு வருடத்திற்கு 
முன்னதாகவே வாக்களித்திருந்த “நிறைவான” கொடையைத்‌ 
தரும்படி பவுலினால்‌ தீவிரமாய்ப்‌ புத்தி கூறப்பட்டார்கள்‌ 
(1 கொரி. 16:1-4; 2 கொரி. 8;9). 

சபை ரீதியான இம்முயற்சிகளுக்குக்‌ கொடுக்கும்படி 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ போதிக்கப்பட்டார்கள்‌, ஆனால்‌ தனிப்பட்ட 
வைகளிலும்‌ அவர்கள்‌ பெருந்தன்மையோடும்‌, தாராள 
குணத்தோடும்‌ இருக்கும்படியாகவும்‌ அவர்கள்‌ வற்புறுத்திக்‌ 
கேட்டுக்‌ கொள்ளப்பட்டார்கள்‌ (கலா. 6:10; எபே. 4:28; யாக்‌. 
2:15, 16; 1 யோவா. 3:17). இயேசுவே, “வாங்குகிறதைப்‌ பார்க்‌ 
கிலும்‌ கொடுக்கிறதே பாக்கியம்‌” என்று போதித்திருந்தார்‌. 
நடபடிகள்‌ மட்டும்‌ இல்லாதிருந்தால்‌ இயேசுவின்‌ இந்தக்‌ 
கூற்றானது தொலைந்து போயிருக்கும்‌ (அப்‌. 20:35). வறுமைப்‌ 
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பட்டவர்களுக்கு உதவுதல்‌ என்பது முன்மாதிரிக்‌ கிறிஸ்தவராக 
வும்‌, கர்த்தருடைய சபையின்‌ முன்மாதிரிப்‌ பிராந்திய 
சபையாகவும்‌ இருப்பதன்‌ ஒரு பாகம்‌ ஆகும்‌. 


முடிவுரை 

கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்பவர்கள்‌ விசுவாசித்து நடக்கிறவர்‌ 
களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ (2 கொரி. 5:6); அதாவது, கர்த்தரின்‌ 
மேலுள்ள நம்பிக்கையிலும்‌, அவரது வார்த்தை அவர்களை வழி 
நடத்தும்‌ செயல்களைச்‌ செய்வதிலும்‌ அவர்கள்‌ நடக்கின்‌ 
றார்கள்‌ (ரோமர்‌ 10:17). கர்த்தரின்‌ உண்மைச்‌ சீஷர்கள்‌, தங்கள்‌ 
நடையின்‌ கட்டளைகளுக்கு, தங்கள்மேல்‌ அதிகாரம்‌ உள்ள 
அவரது வசனத்தை நோக்குகின்றார்கள்‌. கர்த்தரும்‌ அவரது 
அப்போஸ்தலர்களும்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ கூறியுள்ள 
போதனைகளின்‌ அறிவுறுத்தல்களைப்‌ பின்பற்றாத நபர்‌ 
ஒருவர்‌, அந்த உண்மையைப்‌ பின்பற்றுவதாகவோ அல்லது 
விசுவாசித்து நடப்பதாகவோ உரிமைகோரிக்‌ கொள்ள 
முடியாது. மேலோட்டமாக நல்லதென்று காணப்படுவதும்‌, 
பூமிக்குரிய சில வழிகளில்‌ நன்மையை நிறைவேற்றுவதாகவும்‌ 
கூடக்‌ காணப்படுவதுமாகிய செயல்களை நாமகரணக்‌ 
கூட்டத்தார்‌ நடைமுறைப்படுத்தலாம்‌; இருந்தாலும்‌, இந்த 
ஊழியங்களும்‌ செயல்பாடுகளும்‌ கர்த்தருடைய அறிவுறுத்தல்‌ 
களுக்குள்‌ இராதிருந்தால்‌, அவைகள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ விசுவாசத்‌ 
தினால்‌ உண்டானவர்கள்‌ அல்ல. அவைகள்‌ மனிகர்களின்‌ மிகச்‌ 
சிறந்த சிந்தனைகளில்‌ உண்டாயிருந்தாலும்‌, அவைகளின்‌ 
தொடக்கமானது தெய்வீகமானதாயிராமல்‌, மனுஷீகமான 
தாகவே இருக்கின்றது. 

தேவனுடைய மக்கள்‌ மூன்று விதங்களில்‌ ஊழியம்‌ 
செய்வதற்கே அவருடைய வசனம்‌ அதிகாரம்‌ அளிக்கின்றது: 
சுவிசேஷ ஊழியம்‌, பக்திவிருத்தியூட்டுதல்‌ மற்றும்‌ உபகார 
உதவி செய்தல்‌. சபையில்‌ வேறு எந்த செயல்பாடுகளும்‌ 
செய்வது பற்றி வேதாகமம்‌ மெளனமாய்‌ இருக்கின்றது. 
ஊழியத்தின்‌ இந்த மூன்று பகுதிகளும்‌ நடபடிகள்‌ முழுவதிலும்‌ 
விரிவாகக்‌ காணப்படுகின்றன. 

தனிநபர்கள்‌ இந்த வாழ்க்கையில்‌ தங்கள்‌ தனிப்பட்ட 
வழியில்‌ வேலை செய்து பொருளீட்ட வேண்டியுள்ளது 
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(எபே. 4:28; 2 தெச. 3:12). தங்களின்‌ சொந்த பிரயோஜனத்‌ 
திற்காக அவர்கள்‌ எல்லா வகையான (நல்ல) வியாபாரம்‌ 
(அல்லது) தொழில்‌ செய்ய உரிமையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கின்‌ 
றார்கள்‌. இருப்பினும்‌ சபையானது ஆதாயம்‌ தேடும்‌ வியாபார 
மாக ஒரு பொழுதும்‌ சித்தரிக்கப்படவில்லை. ஆதிசடையானது 
குன்‌ உறுப்பினர்கள்‌ மனவிருப்பத்துடன்‌ தரும்‌ காணிக்கையைக்‌ 
கொண்டுதான்‌ எப்பொழுதும்‌ கர்த்தருடைய ஊழியத்தின்‌ 
நிதிப்‌ பொறுப்புகளைக்‌ கவனித்து வந்தது. சொந்த வங்கிகள்‌, 
வாடகைக்கு விடும்‌ வீடுகள்‌, வர்த்தகக்‌ கடைகள்‌ அல்லது மற்ற 
வியாபாரங்கள்‌ ஆகியவைகளை உடைய சபைகள்‌ அவ்வேலை 
களை கர்த்தரிடத்திலிருந்து எந்த அதிகாரமும்‌ பெறாமல்தான்‌ 
செய்கின்றது. 

சுவிசேஷ ஊழியம்‌, பக்திவிருத்தியூட்டும்‌ மற்றும்‌ உபகார 
உதவி ஆகியவை தவிர மற்ற எதிலும்‌ சபையானது ஈடுபடுவது 
பற்றி வேகாகமம்‌ மெளனமாய்‌ இருக்கின்றது. மற்ற எல்லாச்‌ 
செயல்களும்‌ வேதாகம அதிகாரமுடைமையின்‌ வட்டாரத்துக்‌ 
குப்‌ புறம்பே இருக்கின்றன. 


பேசப்பட்ட கர்த்தருடைய வசனத்துக்கும்‌, அவரது 








அப்போஸ்தலா்களால்‌ எழுதப்பட்ட வசனத்துக்கும்‌ காட்டும்‌ 





மரியாதை - அத்துடன்‌ கூட “கர்த்தரால்‌ பேசப்படாத 
வசனத்துக்கும்‌” (கர்த்தரின்‌ மெளனம்‌) காட்டும்‌ மரியாதை 
யானது நடபடிகளில்‌ பதியப்பட்டுள்ள அதே செயல்பாடுகளில்‌ 
மட்டுமே சபையானது தன்னை ஈடுபடுத்திக்‌ கொள்ளக்‌ 
காரணமாய்‌ அமையும்‌. இவ்விதமாகத்தான்‌ “நான்‌ உங்களுக்‌ 
குக்‌ கட்டளையிட்ட யாவற்றையும்‌” என்று கர்த்தர்‌ தமது 
அப்போஸ்தலர்களுக்குத்‌ தந்த பிரியாவிடை அறிவுறுத்தலை 
சபையானது நிறைவேற்ற முடியும்‌ (மத்‌. 28:20). 
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இது வீட்டில்‌ தொடங்குகின்றது 

செல்வம்‌ மிக்க ஒரு தந்தை தம்‌ மகனை நாகரீகமான ஒரு 
பள்ளிக்கு அனுப்பி வைத்தார்‌, பின்னாளில்‌ அந்தப்‌ பையன்‌ 
பள்ளியில்‌ இருந்து வெளியேற்றப்பட்ட பொழுது, எரிச்சல்‌ 
அடைந்த அவர்‌, முதல்வருக்குப்‌ பின்வருமாறு கடிதம்‌ 
எழுதினார்‌: “ஒரு மனிதனாக உருவாக்கும்படியாகவே நான்‌ 
எனது மகனை உங்களிடத்திற்கு அனுப்பி வைத்தேன்‌. ” அதற்கு 
அம்முதல்வர்‌, “தொடங்குவதற்கு நீங்கள்‌ ஏதொன்றையும்‌ 
எங்களிடத்தில்‌ அனுப்பாத பொழுது, நாங்கள்‌ எதையும்‌ 
உங்களுக்குத்‌ திருப்பி அனுப்ப முடியாது” என்று பதில்‌ 
எழுதினார்‌. 











சந்தேகப்பட வேண்டாம்‌ 
டாக்டர்‌ &.1. கோர்டன்‌ அவர்கள்‌, “சந்தேகப்படக்‌ கற்காத 
கிறிஸ்தவர்‌ ஒருவர்‌ தேவனிடத்தில்‌ வந்து தேவனுடைய 
வாக்குத்தத்தங்களில்‌ ஒன்றை நிறைவேற்றும்படி உரிமை 
கோரும்‌ பொழுது என்ன நடக்காது என்று எவர்‌ கூற முடியும்‌?” 
என்று கேட்கின்றார்‌. 


நாம்‌ எங்கு வழிநடத்துகன்றோம்‌? 
டாக்டர்‌ ஃபின்ட்லி எட்ஜ்‌ அவர்கள்‌, “மக்களை கிறிஸ்தவ 
நோக்கத்தில்‌ செயல்பட வழி நடத்துவகைக்‌ காட்டிலும்‌ 
செயல்பாட்டில்‌ ஈடுபடும்படி வழி நடத்துவது மிகவும்‌ எளியது. 
அதுவே, கிறிஸ்தவர்களை உருவாக்குவதைக்‌ காட்டிலும்‌ 
பரிசேயார்களை உருவாக்குவது என்பது மிக சுலபமாயிருக்கக்‌ 





காரணம்‌ ஆகும்‌” என்று எழுதினார்‌. 


“உண்மைச்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌” 
வேன்ஸ்‌ ஹேவ்னர்‌ அவர்கள்‌, “எதையும்‌ வேண்டாத, 
சிலுவையின்‌ ஒளியில்‌ பாவத்தைக்‌ கண்டனம்‌ செய்யாத 
போலிக்‌ கிறிஸ்தவத்தை இந்த யுகமானது ஏற்றுக்கொள்ளும்‌, 
ஆனால்‌ உண்மைக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்பவர்கள்‌ தெய்வ 
மற்றதை வழிபடும்‌ உலகத்தில்‌ துன்புறும்‌ சிறுபான்மை 
யினராகவே இருக்கின்றார்கள்‌” என்று எழுதினார்‌. 
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“நான்‌ ஒரு குடிமகன்‌” 
[22௩ 2.7, 28] 


அந்தப்‌ பெண்மணியின்‌ கண்கள்‌ அவர்கள்‌ பேசுகையில்‌ 
பளீரிட்டன: “நான்‌ மிக மிகக்‌ கோபமானேன்‌!” ரோமானியச்‌ 
சட்டத்துறை மாணவியான கிறிஸ்டினா பனேயே அவர்கள்‌ 
புக்காரெஸ்டில்‌ உள்ள தெருவோரக்‌ குழந்தைகள்‌ பற்றி 5817 
என்ற பத்திரிக்கையில்‌ வெளியான ஒரு கட்டுரையைக்‌ 
குறிப்பிட்டார்கள்‌. “இங்கு ரோமானியாவில்‌ நாங்கள்‌ 
எல்லாரும்‌ வியாதிப்பட்டோ அல்லது வீடின்றியோ அல்லது 
நம்பிக்கையற்ற நிலையிலோ இல்லை” என்று அவர்கள்‌ 
வற்புறுத்தினார்கள்‌. “எங்கள்‌ நாட்டில்‌ உள்ள தல்ல விஷயங்கள்‌ 
பற்றி எவராவது ஒருவர்‌ ஏன்‌ கூறுவதில்லை?” என்றார்‌. 
ரோமானியாவின்‌ பிரேஸோவ்‌ நகரில்‌ கிறிஸ்டினா 
பனேயேவை 30 ஜூலை 1994ல்‌ பேட்டி கண்டபோது 
அவர்கள்‌ ரோமானியாவின்‌ அழகு, அதன்‌ வண்ணமிகும்‌ 
வரலாறு, அதன்‌ எதிர்காலத்திற்கான ஆக்கங்கள்‌ ஆகியவை 
பற்றிப்‌ பேசினார்கள்‌. அவர்கள்‌ ரோமானியாவின்‌ பிரச்சனை 
களைத்‌ தாராளமாய்‌ ஒப்புக்‌ கொண்டார்கள்‌ - ஒவ்வொரு 
நாட்டிலும்‌ அதற்கென்றே தனிப்பட்ட பிரச்சனைகள்‌ 
உள்ளனர்‌ ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தாம்‌ ஒரு ரோமானியக்‌ 
குடிமகளாய்‌ இருப்பதில்‌ பெருமைப்பட்டார்கள்‌. 

தங்கள்‌ தாய்நாட்டின்‌ குடிமகன்‌ என்ற வகையில்‌ பெருமை 
கொள்ளும்‌ தனிநபர்களைக்‌ காண்பதில்‌ நான்‌ எப்பொழுதுமே 
மகிழ்ச்சியடைகின்றேன்‌. குடியுரிமை என்பது ஒரு விலை 
யுயர்ந்த பரிசாகும்‌, இது பெரும்பாலும்‌ கவனிக்கப்படுவ 
தில்லை. இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌ குடியுரிமையைப்‌ பற்றிப்‌ 
பேசுவோம்‌: குடிமகனாய்‌ இருப்பதின்‌ உரிமைகள்‌ மற்றும்‌ 
குடிமகனின்‌ கடமைகள்‌ பற்றிப்‌ பேசுவோம்‌. புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ “ii” மற்றும்‌ “ம்ர்தகம்ற” என்பவை 
தொடர்பான வார்த்தைகள்‌ யாவும்‌ “பர” என்பதற்குரிய 
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கிரேக்க வார்த்தையான p௦5 என்பதில்‌ இருந்து தருவிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளன. tz என்ற ஆங்கில வார்த்தையும்‌ கூட “ப” 
என்பதில்‌ இருந்தே தருவிக்கப்பட்டுள்ளது. 

நடபடிகளில்‌ பவுல்‌ தாம்‌ ஒரு ரோமக்‌ குடிமகன்‌ என்ற 
வகையில்‌ தமது உரிமைகளை வலியுறுத்தினார்‌. “அப்போஸ்‌ 
தலருடைய நடபடிகள்‌ 2” இதழில்‌ பவுலின்‌ ரோமக்குடியுரிமை 
பற்றி முதலாவது குறிப்பிடப்பட்டது. அவரும்‌ சீலாவும்‌ 
பிலிப்பி பட்டணத்தில்‌ அநீதியான முறையில்‌ சிறையிடப்‌ 
பட்டு, பின்‌ அவர்களை விடுதலை செய்ய வந்த மனிதர்‌ 
களிடத்தில்‌ பவுல்‌, “ரோமராகிய எங்களை அவர்கள்‌ நியாயம்‌ 





விசாரியாமல்‌, வெளியரங்கமாய்‌ அடித்து, சிறைச்சாலையிலே 
போட்டார்கள்‌; இப்பொழுது இரகசியமாய்‌ எங்களை 
விடுதலையாக்குகின்றார்களோ? அப்படியல்ல, அவர்களே 
வந்து, எங்களை வெளியே அழைத்து அனுப்பி விடட்டும்‌” 
(16:37) என்று கூறினார்‌. 





சேவகர்‌ இந்த வார்த்தைகளை அதிகாரிகளுக்கு அறிவித்தார்கள்‌. 
ரோமராயிருக்கிறார்கள்‌ என்று அவர்கள்‌ கேட்ட பொழுது 
பயந்து வந்து, அவர்களுடனே தயவாய்ப்‌ பேசி, அவர்களை 
வெளியே அழைத்துக்கொண்டு போய்‌, பட்டணத்தை விட்டுப்‌ 
புறப்பட்டுப்‌ போகும்படி கேட்டுக்‌ கொண்டார்கள்‌ 
(16:38, 39). 


எருசலேமில்‌ ரோமச்‌ சேனாதிபதி ஒருவர்‌ பவுலை 
“சவுக்கால்‌ அடித்து விசாரிக்கும்படி” (22:24) உத்தரவிட்ட 
பொழுது பவுல்‌ தாம்‌ அடிபடுவதைப்‌ பின்வரும்‌ எளிய 
கேள்வியொன்றினால்‌ தடை செய்தார்‌: “ரோமனும்‌ நியாயம்‌ 
விசாரிக்கப்படாதவனுமாயிருக்றெ மனுஷனை அடிக்றெது 
உங்களுக்கு நியாயமா?” (22:25அ). பவுலின்‌ உரிமை 
கோருதலைச்‌ சேனாதிபதி கேட்ட பொழுது, தொடக்கத்தில்‌ 
அவர்‌ (சேனாதிபதி) நம்பிக்கையற்றவராய்க்‌ காணப்பட்டார்‌: 








அப்பொழுது சேனாதிபதி பவுலினிடத்தில்‌ வந்து, நீ ரோமனா? 
எனக்குச்‌ சொல்‌ என்றான்‌; அதற்கு அவன்‌: நான்‌ ரோமன்‌ தான்‌ 
என்றான்‌. சேனாதிபதி பிரதியுத்தரமாக: நான்‌ மிகுந்த திரவியத்‌ 
இதனாலே இந்தச்‌ சிலாக்கியத்தைச்‌ சம்பாதித்தேன்‌ என்றான்‌. 
அதற்குப்‌ பவுல்‌: நானோ இந்தச்‌ சிலாக்கியத்திற்குரியவனாகப்‌ 
பிறந்தேன்‌ என்றான்‌ (22:27, 28).” 
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இருப்பினும்‌, பவுலின்‌ ரோமக்குடியுரிமை பற்றிய உண்மை 
யானது நிலைநாட்டப்பட்ட பின்பும்‌ கூட விரைவில்‌ அவரது 
கட்டில்‌ இருந்து அவரை விடுவிக்கக்‌ கூடாமல்‌ இருந்தது. 
“சேனாதிபதி அவன்‌ ரோமனென்று அறிந்து, அவனைக்‌ 
கட்டுவித்ததற்காகப்‌ பயந்தான்‌” (22:29. 

விசாரிக்கப்படுவதற்காகப்‌ பவுல்‌ எருசலேமுக்கு அனுப்பப்‌ 
படுவார்‌ (இது அப்போஸ்தலரின்‌ ஆரோக்கியத்திற்கு அபாயம்‌ 
விளைவிக்கும்‌ ஒரு பயணமாகும்‌) என்று ஆளுநர்‌ பெஸ்து 
குறிப்பிட்ட பொழுது, “நான்‌ இராயனுக்கு அபயமிடுகிறேன்‌” 
(22:11இ) என்று கூறியதன்‌ மூலம்‌ பவுல்‌ அந்தப்‌ பயணத்தைத்‌ 
தவிர்த்தார்‌.” 

குடியுரிமையின்‌ சிலாக்கியங்கள்‌ பற்றியும்‌ அந்த சிலாக்கி 
யங்களைத்‌ தகுதியாய்ப்‌ பயன்படுத்திக்‌ கொள்ளும்‌ கிறிஸ்தவ 
உரிமை பற்றியும்‌ சிலவற்றை இவ்வரலாறுகள்‌ கூறுகின்றன. 
பவுலின்‌ வாழ்வை அவர்‌ ஒரு அப்போஸ்தலர்‌ என்ற சந்தர்ப்பப்‌ 
பொருளில்‌ படித்தால்‌, அதுவும்‌ கூட நாம்‌ எப்பொழுது நமது 
உரிமைகளை வலியுறுத்த வேண்டும்‌, எப்பொழுது நாம்‌ 
வலியுறுத்தக்‌ கூடாது என்பது பற்றிய உள்ளான அறிவைத்‌ 
குருகின்றன. நமது பாட ஓட்டத்தில்‌ குடியுரிமையின்‌ 
பொறுப்புக்கள்‌ பற்றியும்‌ சில ஆலோசனைகளைக்‌ காண்போம்‌. 





குடி மகனின்‌ உரிமைகள்‌ 
ரோமக்குடியுரிமை என்பது புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட 
காலத்தில்‌ மிக உயர்வாகப்‌ புகழப்பட்டது. ரோமச்‌ சேனாதிபதி 
இக்குடியுரிமையைப்‌ பெற “மிகுந்த திரவியத்தை” (22:28அ)ச்‌ 
செலுத்திய உண்மை நிகழ்ச்சியில்‌ இருந்தே இவ்விஷயம்‌ 
உண்மை என்பது உறுதியாகின்றது. மற்ற ஒவ்வொருவராலும்‌ 
மகிழ்ச்சியுடன்‌ அனுபவிக்கப்படாத உரிமைகளை ரோமக்‌ 
குடிமகன்‌ பெற்றிருந்தார்‌. 0. 11. 110 என்பவர்‌ தமது /8/2/£ம- 
tional Standard Bible Encyclopedia என்ற புத்தகத்தில்‌, “Citizenship” 

என்ற கட்டுரையில்‌ பின்வருமாறு எழுதியுள்ளார்‌: 





இது அவருக்கு ஒரு நகரில்‌ மட்டும்‌ கடைப்பதாய்‌ இராமல்‌, 
[ரோம] உலகம்‌ முழுவதிலும்‌ கிடைப்பதாகவும்‌, அவருக்கு 
எல்லா இடத்திலும்‌ மாபெரும்‌ பாதுகாப்பு மற்றும்‌ உரிமைகள்‌ 
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ஆகியவற்றை நிச்சயப்படுத்துவதாகவும்‌ இருந்தது. இவை 
யாவும்‌ என்ன என்பதை நிச்சயமாக நாம்‌ அறிந்து கொள்வ 
தில்லை, ஆனால்‌ ..... குடி அல்லது சவுக்கினால்‌ அடிபடும்‌ 
வெட்கக்கேடான கண்டனை போன்றவற்றில்‌ இருந்தும்‌ 
மற்றும்‌ [சிறப்பாக] சிலுவையில்‌ அறையப்படுவதில்‌ இருந்தும்‌ 
ஒவ்வொரு [ரோமக்‌] குடிமகனுக்கும்‌ பாதுகாப்புத்‌ தரப்‌ 
பட்டிருந்தது; மற்றும்‌ குறிப்பிட்ட சில வரைமுறைகளுடன்‌ 
இராயருக்கு அபயமிடும்‌ உரிமையையும்‌ இது கொடுத்தது. 


விசாரிக்கப்படுவதற்கான உரிமை, ஒருவர்‌ தம்மீது 
சாட்டப்பட்ட குற்றங்களை அறிந்து கொள்வதற்கான உரிமை 
மற்றும்‌ தம்‌ மீது குற்றம்‌ சாட்டுபவர்களை முகமுகமாய்‌ 
எதிர்கொள்ளும்‌ உரிமை (25:16) - இத்துடன்‌ கூடுதலாக ஒருவார்‌ 
சரியாக நடத்தப்படவில்லையென்று நம்பினால்‌ ரோமாபுரிக்கு 
முறையிடும்‌ உரிமை (25:10-12) உட்பட ரோமக்குடிமகனுக்கு 
இருந்த உரிமைகளில்‌ பல உரிமைகள்‌ சட்ட அமைப்புடன்‌ 
தொடர்புடையவைகளாய்‌ இருந்தன. நம்மில்‌ சிலர்‌ இப்படிப்‌ 
பட்ட உரிமைகளைக்‌ கண்டுகொள்வதில்லை, ஆனால்‌ பவுலின்‌ 
நாட்களில்‌ இவை மிகவும்‌ மதிப்புடையவைகளாய்‌ இருந்தன. 
இன்றைய நாட்களில்‌ உலகத்தின்‌ சில பகுதிகளில்‌ இப்படிப்‌ 
பட்ட உரிமைகளை எல்லா மனிதர்களும்‌ பெற வேண்டும்‌ 
என்பதற்காக மனிதர்களில்‌ சிலர்‌ தங்கள்‌ உயிரைக்‌ கொடுக்கின்‌ 
றார்கள்‌. 1. . மெக்கார்வி அவர்கள்‌, “தொலைதூர மாகாணம்‌ 
ஒன்றில்‌, சிறைச்சாலைச்‌ சுவர்களுக்குள்ளாக “நான்‌ ஒரு 
ரோமன்‌: என்ற எளிய அறிவிப்பானது துன்பப்படுத்துவதற்கு 
தூக்கப்பட்ட ஆயுதங்களைத்‌ தரையில்‌ விழச்‌ செய்கின்ற இந்தச்‌ 
சட்டத்தின்‌ பெருமிதத்தை நாம்‌ பாராட்டியே ஆக வேண்டும்‌” 
என்று தம்முடைய New Commentary on Acts of Apostles என்ற 
புத்தகத்தில்‌ குறிப்பிட்டார்‌. R. B. ரேக்ஹாம்‌ அவர்கள்‌ தமது 
The Acts of the Apostles என்ற புத்தகத்தில்‌ “இராயருக்கு அபய 
மிடுகிறேன்‌” [Caesarem appello] என்ற பவுலின்‌ வார்த்தைகளினு 
டைய வல்லமை மிக்க செயலாக்கம்‌ பற்றி இதே விதமான உற்று 
நோக்கல்‌ ஒன்றைக்‌ கொடுத்துள்ளார்‌: “இவ்விதமாக இரண்டு 
வார்த்தைகளைக்‌ கூறியதன்‌ மூலம்‌ ... பவுல்‌ யூதர்களின்‌ 
அதிகாரத்தில்‌ இருந்து தம்மை முழுமையாக விடுவித்துக்‌ 
கொள்ள முடிந்தது.” 

ரோமக்‌ குடிமகன்‌ என்ற வகையில்‌ பவுலின்‌ உரிமைகளை 
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நாம்‌ கவனிக்கையில்‌, ஒரு அம்சமானது புதிராக உள்ளது: அவர்‌ 
சில வேளைகளில்‌ தமது குடியுரிமையை வலியுறுத்தினார்‌, சில 
வேளைகளில்‌ அதை அவர்‌ வலியுறுத்தவில்லை. அப்‌. 16, 22 
மற்றும்‌ 25ன்‌ நிகழ்ச்சிகளில்‌ இருந்து பவுல்‌ தமது உரிமைகளை 
அவ்வப்போது வலியுறுத்தினார்‌ என்பது தெளிவாகின்றது. 
அவர்‌ எப்பொழுதுமே தமது உரிமைகளை வலியுறுத்தாமல்‌ 
இருந்தார்‌ என்பது தெளிவுக்‌ குறைவுடன்‌ இருக்கலாம்‌. 

பவுல்‌ தாம்‌ கடந்து சென்ற உபத்திரவங்களைப்‌ பற்றிக்‌ 
கூறிய ஒரு கூற்றைக்‌ கவனியுங்கள்‌. “அதிகமாய்‌ அடிபட்ட வன்‌” 
என்று கூறிய பிறகு அவர்‌ இரண்டு எடுத்துக்காட்டுகளைத்‌ 
தந்தார்‌: “யூதர்களால்‌ ஒன்று குறைய நாற்பதடியாக ஐந்து தரம்‌ 
அடி பட்டேன்‌. மூன்று தரம்‌ மிலாறுகளால்‌ அடிபட்டேன்‌” 
(2 கொரி. 11:23-25). மிலாறுகளால்‌ அடித்தல்‌ என்பது 
ரோமானியக்‌ தண்டனையாகும்‌. அப்‌. 16:22, 23ல்‌ ரோம 
அதிகாரிகளால்‌ பிலிப்பி நகரில்‌ பவுல்‌ மிலாறுகள்‌ கொண்டு 








அடிக்கப்பட்டதை நாம்‌ கண்டோம்‌; ஆனால்‌ மற்ற இரு 
நிகழ்ச்சிகள்‌ லூக்காவினால்‌ பதிவு செய்யப்படவில்லை. 
அப்‌. 16ல்‌ பவுல்‌ அடிக்கப்பட்ட விபரத்தை நாம்‌ படிக்கும்‌ 


பொழுது, “பவுலும்‌ சீலாவும்‌ தங்களுடைய ரோமக்குடியுரிமை 
பற்றி அதிகாரிகளிடம்‌ கூறி தவறாக நடத்தப்படுவதினின்று 
தப்பித்துக்‌ கொள்ளாதது ஏன்‌?” என்ற கேள்வி நமக்கு 
இடர்ப்பாட்டை உண்டாக்குகின்றது. இதற்கான ஓரே ஒரு 
கருத்து என்னவென்றால்‌, “ஒருவேளை அவர்கள்‌ முயற்சித்‌ 
இருப்பார்கள்‌, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ கூறியதை அதிகாரிகள்‌ கேட்க 
முடியாமல்‌ போயிருக்கும்‌; அங்கு சூழ்நிலையில்‌ ஓரே கூச்சல்‌ 
இருந்ததே.” பவுலை அடிக்க அவர்கள்‌ தயாரானபோது 
இவ்வாறு ஒருமுறை நடந்திருக்கலாம்‌ - ஆனால்‌ மூன்று 
குனித்தனி நிகழ்ச்சிகளிலும்‌ இவ்வாறு நடந்திருக்க முடியுமா? 
இது ஏற்புடையதல்லவென்றே காணப்படுகின்றது. ஏதோ சில 
காரணங்களுக்காக பவுல்‌ தாம்‌ ஒரு ரோமக்‌ குடிமகன்‌ என்ற 
உரிமையை எல்லா வேளைகளிலும்‌ வலியுறுத்தவில்லை 
என்பதே நாம்‌ கவனிக்க வேண்டிய சாத்தியக்‌ கூறு ஆகும்‌. 
பவுல்‌ தமது உரிமைகளை வலியுறுத்தாமல்‌ இருந்தார்‌ 
என்றால்‌, இதுவே அவரது நிருபங்களில்‌ உள்ள அவரது 
போதனைக்கு ஏற்புடையதாகும்‌. கறிஸ்துவுக்காகச்‌ செய்யப்‌ 
படும்‌ செயல்களுக்கு உதவி புரியும்‌ என்றால்‌ ஒரு கிறிஸ்தவர்‌ 





217 


தும்‌ உரிமைகளை மனப்பூர்வமாய்‌ விட்டுச்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ 
என்று பவுல்‌ போதித்தா!. எடுத்துக்காட்டாக, 1 கொரிந்தியர்‌ 
நிருபத்தில்‌ அவருடைய வார்த்தைகளைக்‌ கவனியுங்கள்‌: 6ம்‌ 
அதிகாரத்தில்‌, சகோதரன்மேல்‌ வழக்குத்‌ தொடரும்‌ 
உரிமையை அது சபைக்கு அழிவு விளைவுக்கும்‌ என்பதால்‌ 
அவர்கள்‌ விட்டுக்‌ கொடுக்க வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ 
கட்டளையிட்டார்‌. “ஏன்‌ அநியாயத்தைச்‌ சகித்துக்‌ கொள்ளு 
கிறதில்லை?” என்று அவர்‌ எழுதினார்‌. “ஏன்‌ நஷ்டத்தைப்‌ 
பொறுத்துக்‌ கொள்ளுகிறதில்லை?” (வ. 7ஆ). அதிகாரம்‌ 8ல்‌ 
அவர்‌, சகோதரனுக்கு இடறலுண்டாக்கினால்‌ தாம்‌ மாமிசம்‌ 
புசிக்கும்‌ உரிமையை விட்டுக்‌ கொடுத்துவிடும்‌ தம்‌ சொந்த 
விருப்பத்தை வலியுறுத்தினார்‌ (வ. 13). அதிகாரம்‌ 9ல்‌ அவர்‌, 
சபையின்‌ நன்மைக்காக கொரிந்து சபையாரால்‌ தாம்‌ உதவி 
செய்யப்பட வேண்டிய உரிமையை விட்டுக்‌ கொடுத்ததாகக்‌ 
கூறினார்‌ (வ. 1-23). 

பவுல்‌ ரோமக்‌ குடிமகன்‌ என்ற வகையில்‌ தமது உரிமை 
களைச்‌ சில வேளைகளில்‌ விட்டுக்‌ கொடுத்தார்‌ என்றால்‌, ஏன்‌ 
அவ்வாறு செய்தார்‌? இந்தக்‌ கேள்வியை நாம்‌ விரிவாக்குவோம்‌: 
அவர்‌ ஏன்‌ தமது உரிமைகளைச்‌ சில வேளைகளில்‌ வலியுறுத்தி, 
சில வேளைகளில்‌ அவற்றை விட்டுக்‌ கொடுத்தார்‌? பவுல்‌ 
ரோமக்‌ குடிமகன்‌ என்ற வகையில்‌ தமது உரிமைகளை 
வலியுறுத்திய வரலாறுகளை நாம்‌ படிக்கும்‌ பொழுது, அவார்‌ 
அதை தம்முடைய சொந்த நன்மைக்காக செய்யாமல்‌, 
கிறிஸ்துவினிமித்தமே அசைச்‌ செய்தார்‌ என்று நான்‌ கருதுகின்‌ 
றேன்‌. அதிகாரம்‌ 16ல்‌ உள்ள நிகழ்ச்சியை, பொறுத்தமட்டில்‌ 
நான்‌ பின்கண்ட கருத்தைப்‌ பெறுகின்றேன்‌: 


பவுல்‌ ரோமக்குடி. மகன்‌ என்ற வகையிலான தமது உரிமைகளை 
நகரத்தின்‌ அதிகாரிகளை வெறுப்பூட்டுவதற்காக வலியுறுத்த 
வில்லை (ரோமர்‌ 12:17, 19). மாறாக, அவர்‌ விட்டுச்‌ செல்லும்‌ 
இளம்‌ கிறிஸ்தவர்களின்‌ பாதுகாப்பிற்காகப்‌ பதிவுகளை 
நேராக்குவதற்கு அவர்‌ விரும்பினார்‌. அவர்களின்‌ ஸ்தாபகர்‌ 
ஏன்‌ கைது செய்யப்பட்டு, அடிக்கப்பட்டு, சிறையில்‌ 
அடைக்கப்பட்டுப்‌ பிறகு திடீரென்று சந்தேகமான வகையில்‌ 
நகரை விட்டுச்‌ சென்றார்‌ என்பதற்குச்‌ சங்கடமின்றி விளக்கம்‌ 
குர இயலவில்லையென்றால்‌ (பிலி. 1:28-30) அவர்கள்‌ நிறையப்‌ 
பிரச்சனைகளை எதிர்கொள்ள வேண்டியிருந்திருக்கும்‌.” 
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பவுல்‌ சவுக்கால்‌ அடிபடுவதில்‌ இருந்து தப்பியதை நாம்‌ 
பார்க்கும்பொழுது நான்‌ இதே விதமான ஒரு கருத்தையே 
வலியுறுத்தினேன்‌: 


பவுல்‌ தம்‌ மரணத்தினால்‌ கர்த்தரின்‌ நோக்கம்‌ நிறைவேறாமல்‌ 
பாதிப்பு ஏற்படும்‌ என்பதினால்‌ தான்‌ அப்‌. 21ல்‌ தமது 
குடியுரிமையை அறிவித்தார்‌. பவுல்‌ துன்புறுவதில்‌ இன்பம்‌ 
காண்பவரல்ல; அவர்‌ “இரத்த சாட்சியாய்‌ மரிக்க ஆர்வம்‌ 
கொண்ட வராயும்‌” இருந்ததில்லை. கர்த்தருக்குச்‌ சத்தமானால்‌ 
இறக்கவும்‌ அவர்‌ விருப்பமுள்ளவராய்‌ இருந்தார்‌ (அப்‌. 21:13; 
பிலி. 1:21, 23), ஆனால்‌ தேவையில்லாமல்‌ கும்‌ உயிரைப்‌ 
போக்கிக்‌ கொள்ள அவர்‌ விரும்பவில்லை.” 


மற்றும்‌, பவுல்‌ இராயருக்கு அபயமிட்ட தை நாம்‌ கவனித்த 
போது, சனதொன்‌ சங்கத்தாரால்‌ மரணம்‌ ஏற்படுவதிலிருந்து 
தப்பிக்கவும்‌, கடைசியாக ரோமாபுரி சென்று சேரும்‌ வழிமுறை 
யாகவும்‌ பவுல்‌ தமது உரிமைகளைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌ என்று 
சுட்டிக்காட்டியிருந்தேன்‌ (23:11). மேலும்‌, பவுலின்‌ அபய 
மிடுதலில்‌ “தேவனுடைய பரிவிரக்கத்தின்‌ கரம்‌ காணப்பட 
முடியும்‌” என்றும்‌ நான்‌ கருத்துத்‌ தெரிவித்து - தேவனுடைய 
திட்டங்கள்‌ மற்றும்‌ நோக்கங்களுக்கான சாத்தியக்கூறுள்ள 





ஆதாயங்கள்‌ சிலவற்றைப்‌ பட்டியலிட்டும்‌ காட்டியிருந்தேன்‌. 

ஒரு சிக்கலான விஷயத்தை மிக அதிகமாய்‌ எளிமையாக்கும்‌ 
இடர்ப்பாட்டில்‌, நான்‌ பின்வரும்‌ கருத்தை வலியுறுத்து 
கின்றேன்‌: கர்த்தரின்‌ நோக்கத்திற்கு நன்மை ஏற்படும்‌ 
போதெல்லாம்‌ பவுல்‌ தாம்‌ ஒரு ரோமக்‌ குடிமகன்‌ என்ற தமது 
உரிமையை வலியுறுத்தினார்‌ மற்றும்‌ அவர்‌ தம்‌ சொந்த முன்னு 
ரிமைகள்‌, கருத்துக்கள்‌ மற்றும்‌/அல்லது வசதிகள்‌ ஆகியவை 
குடைப்பட்டபோது தம்‌ உரிமைகளை வலியுறுத்தாமல்‌ 
இருந்தார்‌. 

உரிமைகள்‌ பற்றிய பவுலின்‌ எண்ணப்‌ போக்கைச்‌ சிந்தை 
யில்‌ கொண்டு, நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ கற்கக்கூடிய சில பாடங்‌ 
களை நான்‌ இவ்விடத்தில்‌ ஆலோசனையாகக்‌ தெரிவிக்‌ 
கின்றேன்‌: 

(1) நீங்கள்‌ பெற்றுள்ள எவ்வித உரிமைகளுக்கும்‌ நன்றி 
யுள்ளவர்களாய்‌ இருங்கள்‌. சில உரிமைகள்‌ “இயற்கையான 
வைகளாய்‌” அல்லது “மனித” உரிமைகளாய்‌ இருக்கின்றன. 
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அமெரிக்க ஐக்கிய நாட்டின்‌ விடுதலைப்‌ பிரகடனமானது 
“உயிர்‌ வாழ்வு, விடுதலை மற்றும்‌ மகிழ்ச்சியைத்‌ தேடுதல்‌” 
ஆகியவை மிக அடிப்படையான உரிமைகள்‌ என்று அட்ட 
வணைப்படுத்துகின்றது. மகிழ்ச்சி என்பது ஓவ்வொரு 
குடிமகனின்‌ அடிப்படை உரிமை என்று குறிப்பிடப்பட 
வில்லை, ஆனால்‌ மகிழ்ச்சியைத்‌ தேடுவது அடிப்படை உரிமை 
எனப்படுகின்றது. பிறகு, அரசினால்‌ உத்தரவாதம்‌ தரப்பட்ட 





உரிமைகள்‌ உள்ளன. அமெரிக்க ஐக்கிய நாட்டின்‌ உரிமைகள்‌ 
பற்றிய மசோதாவில்‌ பேச்சு சுதந்திரம்‌, மத சுதந்திரம்‌, எழுத்து 
சுதந்திரம்‌ மற்றும்‌ கூட்டம்‌ கூடும்‌ சுதந்திரம்‌ போன்ற உரிமை 
கள்‌ அட்டவணைப்‌ படுத்தப்பட்டுள்ளன. இவைகள்‌ “நான்கு 
உரிமைகள்‌” என்று சில வேளைகளில்‌ அமைக்கப்படுகின்றன. 
அமெரிக்க நாட்டின்‌ சட்ட அமைப்பின்‌ முதல்‌ எட்டு 
விதிகளுக்கு “உரிமைகளின்‌ மசோதா” என்ற புகழ்‌ பெற்ற 
பெயர்‌ தரப்பட்டுள்ளது. உரிமைகளின்‌ மசோதாவில்‌ 
“விரைவான மற்றும்‌ பொது விசாரணைக்கான உரிமை” என்ற 





இன்னொரு உரிமையும்‌ உத்தரவாதமாய்த்‌ தரப்பட்டுள்ளது. 
இந்த உரிமையானது ஆறாவது விதியில்‌ கூறப்பட்டுள்ளது. 
இதன்‌ வார்த்தை அமைப்பானது இதற்கு முன்‌ நமது பாடத்தில்‌ 
ரோமக்‌ குடிமகன்கள்‌ பற்றி குறிப்பிடப்பட்ட உரிமைகள்‌ 
போலவே உள்ளது: “குற்றச்சாட்டின்‌ இயல்பு மற்றும்‌ காரணம்‌ 








ஆகிய தகவல்களைப்‌ பெறுதல்‌” என்ற உரிமை மற்றும்‌ 
“தமக்கெதிரான சாட்சிகளுக்கு எதிராக வாதிடுதல்‌” என்ற 
உரிமை போன்றவைகள்‌ இதில்‌ அடங்குகின்றன. இங்கிலாந்து, 
பிரான்ஸ்‌ உட்பட மற்ற பல நாடுகளும்‌ தங்கள்‌ உரிமைகளின்‌ 
மசோதாக்களைப்‌ பெற்றுள்ளன. உங்கள்‌ சொந்த நாட்டிலும்‌ 
இது போன்ற உரிமைகள்‌ இருக்கலாம்‌ அல்லது இல்லாமல்‌ 
போகலாம்‌, ஆனால்‌ உங்களுக்கு எவ்விதமான உரிமைகள்‌ 
இருந்தாலும்‌, அவைகளுக்காக நன்றியுள்ளவர்களாய்‌ 
இருங்கள்‌.” 

(2) ஒரு கிறிஸ்தவர்‌, தம்முடைய குடியுரிமையை வளர்ந்து 
வரும்‌ தேவனின்‌ ராஜ்ஜியத்தின்‌ நலனுக்கு பயன்படும்‌ 
வகையில்‌ வேக வசனத்தின்படி உபயோகப்படுத்திக்‌ கொள்ள 
வேண்டும்‌ என்பதனை பவுலின்‌ உதாரணம்‌ நமக்கும்‌ 
போதிக்கின்றது. இவ்விடத்தில்‌ இதைப்பற்றிச்‌ சிந்தித்துப்‌ 


பார்க்க வேண்டும்‌: சட்டம்‌ எது, தம்‌ உரிமைகள்‌ யாவை 
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என்பதைப்‌ பவுல்‌ அறிந்தார்‌. சட்டத்தைப்‌ பற்றிய அடிப்‌ 
படையான அறிவானது கிறிஸ்தவர்களுக்கு மதிப்புடைய 
தாயிருக்க முடியும்‌. 

(3) “வருவதைப்‌ பெறுவது” என்பது வாழ்வின்‌ முக்கிய 
விஷயம்‌ அல்ல. உலக முழுவதிலும்‌ கோபம்‌ கொண்ட மக்கள்‌ 
தங்கள்‌ கை முட்டிகளை ஆட்டிக்‌ கொண்டு, “எனக்கு மிகச்‌ 
சிறந்ததை நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌. எனது உரிமைகளை நான்‌ 
அறிவேன்‌, அவைகளை நான்‌ வலியுறுத்துகின்றேன்‌ - எனவே 
எனது வாழ்வை மேம்படுத்த முடியும்‌!” என்று கூக்குரல்‌ 
இடுகின்றார்கள்‌. ஆனால்‌ அதிகமான குடிமகன்கள்‌ தங்கள்‌ 
குலைகளை அசைத்து, “எனது நாட்டிற்கு மிகச்‌ சிறந்ததையே 
நான்‌ விரும்புகின்றேன்‌. எனது உரிமைகளை நான்‌ அறிவேன்‌ 
ஆனால்‌ எனது நாட்டைப்‌ பலப்படுத்தத்‌ தேவையான 
தியாகங்கள்‌ செய்வதையே நான்‌ வலியுத்துகின்றேன்‌” என்று 
கூறுவதே இந்த உலகிற்குத்‌ தேவை. சிறப்பாக, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
தங்கள்‌ உரிமைகளை விட்டுக்கொடுப்பதினால்‌ அவர்களின்‌ 
குடும்பங்களும்‌, சபையும்‌, அவர்கள்‌ வாழ்கின்ற சமுதாயமும்‌ 
பலப்படுத்தப்படுமானால்‌ அதுவே இந்த உலகிற்குத்‌ தேவை! 








குடியுரிமையின்‌ பொறுப்புக்கள்‌ 

குடிமக்கள்‌ குறிப்பிட்ட உரிமைகள்‌ பெற்றுள்ளார்கள்‌ 
என்ற கொள்கையில்‌ குடிமக்கள்‌ குறிப்பிட்ட பொறுப்புக்களும்‌ 
உடையவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌ என்ற தப்ப முடியாத 
முடிவு ஆழப்பதிந்துள்ளது. பொறுப்புக்களை ஒப்புக்‌ கொள்ள 
ஒருவருக்கு விருப்பமில்லையென்றால்‌, அவர்‌ உரிமைகளை 
வலியுறுத்தக்‌ கூடாது. 

எடுத்துக்காட்டாக, குடிமக்கள்‌ அரசாங்கத்திற்குப்‌ 
பொறுப்புகள்‌ சிலவற்றைப்‌ பெற்றுள்ளார்கள்‌: 





அரசாங்கத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ நமது அடிப்படைப்‌ 
பொறுப்பை மூன்று வார்த்தைகளில்‌ சுருக்கிக்‌ கூற முடியும்‌, 
அவை Pay, Pray ad Obey என்பதாகும்‌: (1) நாம்‌ நமது வரிகளைச்‌ 
செலுத்த வேண்டும்‌ (ஒவ). இயேசு இதை மத்தேயு 22:17-21ல்‌ 
தெளிவாக்கியுள்ளார்‌, மற்றும்‌ பவுல்‌ இதை ரோமர்‌ 13:6, 7ல்‌ 
மறுபடியும்‌ வலியுறுத்தியுள்ளார்‌. (2) அரசாங்க அதிகாரிகள்‌ 
அனைவருக்காகவும்‌ நாம்‌ ஜெபிக்க வேண்டும்‌ 
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(1 தீமோ. 2:1, 2). (3) நாட்டின்‌ சட்டங்களுக்கு நாம்‌ கீழ்ப்படிய 
வேண்டும்‌. நாட்டின்‌ சட்டங்கள்‌ தேவனுடைய சட்டங்களை 
மீறும்‌ பொழுது இதற்கு விலக்கு உண்டு (அப்‌. 5:29). பவுலின்‌ 
தெளிவான போதனைகளுடன்‌ கூட [ரோமர்‌ 13:1-சல்‌], பேதுரு 
மேலான அதிகாரமுள்ள ராஜாவுக்கானாலுஞ்சரி, ... அதிகாரி 
களுக்கானாலுஞ்சரி, கீழ்ப்படியுங்க ... தேவனுடைய சித்தமா 


+ 10 


யிருக்கிறது (1 பேது. 2:13-12) என்று எழுதினார்‌. 


குடிமகன்கள்‌ என்ற முறையில்‌ நமது அடிப்படைப்‌ 
பொறுப்பை நல்ல குடிமகன்களாய்‌ இருந்து வெளிப்படுத்துவது 
என்பது இன்னொரு வழிமுறையாகும்‌. உலக அரசுகளைப்‌ 
பற்றிப்‌ பவுல்‌, “நீ அதிகாரத்திற்குப்‌ பயப்படாதிருக்க வேண்டு 
மானால்‌, நன்மை செய்‌, அதனால்‌ உனக்குப்‌ புகழ்ச்சி 
உண்டாகும்‌” (ரோமர்‌ 13:3) என்று கூறினார்‌. 


நீங்கள்‌ மனுஷருடைய கட்டளைகள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ 
கர்த்தர்‌ நிமித்தம்‌ கீழ்ப்படியுங்கள்‌ ... நன்மை செய்கிறவர்‌ 
களுக்குப்‌ புகழ்ச்சியும்‌ உண்டாகும்படி அவனால்‌ அனுப்பப்‌ 
பட்ட அதிகாரிகளுக்கானாலுஞ்சரி, கீழ்ப்படியுங்கள்‌. நீங்கள்‌ 
நன்மை செய்கிறதினாலே புத்தியீன மனுஷருடைய 
அறியாமையை அடக்குவது தேவனுடைய சித்தமாயிருக்கிறது 
(1 பேது. 2:13-15) என்று பேதுரு எழுதினார்‌. 


பவுல்‌ சனதெரீன்‌ சங்கத்தாரின்‌ முன்பு நின்ற பொழுது, 
“சகோதரரே, இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ எல்லா விஷயங்களிலும்‌ நான்‌ 
நல்மனச்சாட்சியோடே தேவனுக்கு முன்பாக நடந்து 
வந்தேன்‌” (அப்‌. 23:1ஆ) என்று கூறினார்‌. உண்மையில்‌ அந்த 
அப்போஸ்தலர்‌, “தேவனுக்கு முன்பாக நல்‌ மனச்சாட்சியோடு, 
நான்‌ ஒரு குடிமகனரய்‌ வாழ்ந்திருக்கிறேன்‌” என்றே கூறினார்‌. 
ஆங்கிலத்தில்‌ 11௦0 என்று இங்கு மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள 
கிரேக்க வார்த்தையானது 1௦115 என்பதில்‌ இருந்து தருவிக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது.'' ஒருவர்‌, பவுலின்‌ ரோமக்‌ குடியுரிமையையோ 
அல்லது தர்சு நகரக்‌ குடியுரிமையையோ (21:39) அல்லது யூதக்‌ 
குடியுரிமையையோ எகைக்‌ கவனித்தாலும்‌, - மத ரீதியாகவோ 
அல்லது உலகியல்‌ ரீதியாகவோ - அவர்களின்‌ குற்றச்சாட்டு 
எதையும்‌ அவர்‌ செய்திருக்கவில்லை என்றே அவர்‌ கூறினார்‌. 

கிறிஸ்தவார்களுக்கான தேவனுடைய சித்தத்தில்‌ பெரும்‌ 
பகுதியானது நேரடியாக நாட்டைப்‌ பெலப்படுத்துவதற்கே 
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பங்களிக்கின்றது: வாழ்வதற்காக உழைத்தல்‌ (2 தெச. 3:10), 
உங்களை நீங்களே பராமரித்துக்‌ கொள்ளுதல்‌ (1 தீமோ. 5:8), 
மற்றவர்களின்‌ உரிமைகளை மதித்தல்‌ (1 கொரி. 13:5), உறுதி 
யான குடும்பங்களைக்‌ கட்டியெழுப்புதல்‌ (எபே. 5:22-6:4); 
சமாதானமாக வாழுதல்‌ (ரோமர்‌ 12:18); முதலியன. கிறிஸ்தவர்‌ 
நீதிமானாக இருத்தல்‌ என்பதே அவரது நாட்டிற்கு அவர்‌ தரும்‌ 
மாபெரும்‌ பங்களிப்பாகும்‌ (நீதி. 14:34)! கிறிஸ்தவர்களின்‌ 
அடிப்படை கடைமைகள்‌ பற்றி போதிப்பதற்கு, இந்தக்‌ 
கருத்தை தேவையான அளவிற்கு விரிவு படுத்திக்கொள்ளலாம்‌. 

நடபடிகளின்‌ புத்தகம்‌ முழுவதிலும்‌, கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
கலகத்தைத்‌ தொடங்காதவர்களென்றும்‌, அரசுக்கு எதிரான 
செயலோ அல்லது குழப்பமோ செய்யத்‌ திட்டமிடாதவர்கள்‌ 
என்றும்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தப்படுகின்றார்கள்‌. இப்படிப்‌ 
பட்ட செயல்களை மற்றவர்கள்‌ செய்து, பிறகு கிறிஸ்தவர்கள்‌ 
மேல்‌ பழி கூறினார்கள்‌, ஆனால்‌ கிறிஸ்தவர்களோ தேவனுக்‌ 
குப்‌ பயந்தவார்களாக, சட்டத்திற்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ குடிமக்களாக 
இருந்தார்கள்‌. ஒரு நல்ல கிறிஸ்தவர்‌ என்பவர்‌ ஒரு நல்ல 
குடிமகனாக வாழ்ந்தார்‌ என்பதை இந்த உலகம்‌ அறிய 
வேண்டுமென்று லூக்கா விரும்பினார்‌. 








முடிவுரை 
“நான்‌ எனது நாட்டின்‌ குடிமகனாய்‌ இருப்பதற்காக நான்‌ 
மகிழ்ச்சியை கின்றேன்‌” என்று உங்களால்‌ கூற முடியும்‌ என்று 
நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. உங்களால்‌ முடிந்த அளவு சிறப்பாக 
நீங்கள்‌ இக்குடியுரிமையின்‌ பொறுப்பை நிறைவேற்றுவீர்கள்‌ 
என்றும்‌ நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. 
பூமிக்குரிய குடியுரிமை முக்கியமானது போலவே, 
பரலோகத்தின்‌ குடியுரிமை முடிவற்ற வகையில்‌ மிக முக்கிய 
மானது என்பதை நாம்‌ உணர வேண்டும்‌.” பிலிப்பியர்கள்‌, 
தாங்கள்‌ ரோமக்‌ குடியேற்றப்‌ பட்டணத்தின்‌ குடியுரிமையைப்‌ 
பெற்றிருந்தமைக்காகப்‌ பெருமை கொண்டார்கள்‌, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌, “நம்முடைய குடியிருப்போ பரலோகக்திலிருக்கிறது, 
அங்கேயிருந்து கர்த்தராயிருக்கிற இயேசு கிறிஸ்து என்னும்‌ 
இரட்சகர்‌ வர எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌” (பிலி. 3:20) 
என்பதை அறிய வேண்டும்‌ என்று பவுல்‌ விரும்பினார்‌. 
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எபேசுவில்‌ இருந்த கிறிஸ்தவர்களுக்கு அவர்‌, “நீங்கள்‌ ... 
பரிசுத்தவான்‌௧ளோடே ஒரே நகரத்தாரும்‌” (எபே. 2:19) 
என்று கூறினார்‌. நாம்‌ “பூமியிலே அந்நியரும்‌ பரதேசிகளுமாய்‌” 
(எபி. 11:13) இருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ நம்முடைய “நாமங்கள்‌ 
பரலோகத்தில்‌ எழுதியிருக்கிறது” (லூக்‌. 10:20இ; மற்றும்‌ 
எபி. 12:23; வெளி. 13:8; 20:12, 15; 21:27 ஆதியவற்றையும்‌ 
காணவும்‌). 

பரலோக இராஜ்யத்தின்‌ குடிமக்கள்‌ என்ற வகையில்‌ 
நமக்குள்ள உரிமைகளைப்‌ பற்றி இவ்விடத்தில்‌ அட்டவணைப்‌ 
படுத்துவதற்கு நேரம்‌ அனுமதிப்பதில்லை. நாம்‌ தேவனை 
அப்பா என்று அழைக்கும்‌ உரிமையைப்‌ பெற்றிருக்கன்றோம்‌ 
(மத்‌. 6:9). நாம்‌ தேவனுடைய வாக்குத்தத்தங்களை வேண்டிப்‌ 
பெறும்‌ உரிமை பெற்றிருக்கின்றோம்‌ (எபி. 8:6; 2 பேது. 1:4). 
நாம்‌ தேவனுடைய ஆசீர்வாதங்களால்‌ செறிவூட்டப்படும்‌ 
உரிமையைப்‌ பெற்றிருக்கின்றோம்‌ (எபே. 1:3). குடிமக்கள்‌ 
என்ற வகையில்‌ நாம்‌ “மேன்மையான பரம தேசத்திற்கு” 
(எபி. 11:16௮; மற்றும்‌ எபி. 13:14ஐயும்‌ காணவும்‌) பயணம்‌ 
செல்கின்றோம்‌. 

நமது உரிமைகளுடன்‌ நமது பொறுப்புக்கள்‌ தொடர்பு 
கொண்டுள்ளன என்பது கெளிவு. பிலிப்பியர்களின்‌ 
“குடியிருப்பு பரலோகத்தில்‌ உள்ளது” (பிலி. 3:20) என்று பவுல்‌ 
கூறிய பொழுது, அவர்‌ “எவ்விதத்திலும்‌ நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவின்‌ 
சுவிசேஷத்திற்குப்‌ பாத்திரராக மாத்திரம்‌ நடந்து கொள்ளுங்‌ 
கள்‌” (பிலி. 1:27) என்று அவர்களுக்கு அறைகூவல்‌ விடுத்தார்‌. 
உண்மையில்‌ அவர்‌, “நீங்கள்‌ குடிமகன்களாய்‌ நடந்து 
கொள்வதில்‌ உறுதியாய்‌ இருங்கள்‌” என்று கூறினார்‌ (Berkeley 
Version of the New Testament). “நடந்து கொள்ளுங்கள்‌” என்பது 
polis என்பதினின்று பெறப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தையின்‌ 
மொழிபெயர்ப்பாகும்‌. கர்த்தருடைய அரசின்‌ குடிமக்களாய்‌ 
வாழ்வது என்பதில்‌ தேவனுடைய வசனத்தின்‌ ஆலோசனை 
யைக்‌ கேட்பதும்‌ (அப்‌. 17:11), உற்சாகம்‌ இழந்தவர்களுக்கு 
அறுதல்‌ அளித்து மகிழ்வூட்டுவதும்‌ (2 கொரி. 1:3, 4), பரிசுத்த 
வான்களுடன்‌ கூடிவருவதும்‌ (எபி. 10:25) மற்றும்‌ தமையை 
எதிர்த்து நிற்பதும்‌ (1 தீமோ. 6:12) உள்ளடங்கியிருக்கின்றன. 
(உரிமைகள்‌ மற்றும்‌ பொறுப்புகள்‌ பற்றிய இப்பகுதியானது 
தேவைக்கேற்ப விரிவாக்கிக்கொள்ளலாம்‌). 
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பூமிக்குரிய குடியிருப்பைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ உங்களுக்குத்‌ 
தேர்ந்தெடுக்கும்‌ வாய்ப்பு இல்லாதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
பரலோகத்தின்‌ குடியுரிமையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ நீங்கள்‌ 
தேர்ந்தெடுக்கும்‌ வாய்ப்பைப்‌ பெற்று இருக்கின்றீர்கள்‌. 
பரலோகத்தின்‌ குடியுரிமை உங்களுக்குத்‌ தேவையா 
இல்லையா என்பதை நீங்களே முடிவு செய்கின்றீர்கள்‌ மற்றும்‌ 
பரலோகக்‌ குடியுரிமையின்‌ பொறுப்புக்களை ஏற்கும்‌ 
விருப்பத்தையும்‌ நீங்களே முடிவு செய்கின்றீர்கள்‌. நீங்கள்‌ 
தேவனுடைய இராஜ்யத்தின்‌"? குடிமகனாய்‌ இல்லையென்‌ 
றால்‌, ஆவியானவரால்‌ ஏவப்பட்ட வசனத்தில்‌ கட்டளையிடப்‌ 
பட்டுள்ளபடி (அப்‌. 2:38) நீங்கள்‌ தண்ணீரில்‌ முழுக்கப்படுவ 
குன்‌ மூலம்‌ “மறுபடி பிறக்க வேண்டும்‌” (யோவா. 3:3) என்று 
நான்‌ உங்களை வேண்டிக்‌ கொள்ளுகின்றேன்‌. “ஒருவன்‌ ஜலத்‌ 
தினாலும்‌ ஆவியினாலும்‌ பிறவாவிட்டால்‌ தேவனுடைய 
ராஜ்யத்தில்‌ பிரவேசிக்க மாட்டான்‌” என்று இயேசு கூறினார்‌ 
(யோவா. 3:5). 

நீங்கள்‌ ஏற்கனவே அவரது இராஜ்யத்தின்‌ குடிமகனாய்‌ 
இருந்தால்‌, “கிறிஸ்து தேவனுடைய வலது பாரிசத்தில்‌ 
வீற்றிருக்கும்‌ இடத்திலுள்ள மேலானவைகளைத்‌ தேடுங்கள்‌. 
பூமியிலுள்ளவைகளையல்ல, மேலானவைகளையே நாடுங்கள்‌” 
(கொலோ. 3:1ஆ, 2) என்று நான்‌ உங்களை வற்புறுத்து 
கின்றேன்‌. இதற்கு மாறாக, நீங்கள்‌ இராஜ்யத்தின்‌ குடிமகனாய்‌ 
இருந்தும்‌, நல்ல குடி மகனாய்‌ இல்லையென்றால்‌, “... நீ இன்ன 
நிலைமையிலிருந்து விழுந்தாயென்பதை நினைத்து மனந்‌ 
திரும்பி ஆதியில்‌ செய்த கிரியைகளைச்‌ செய்வாயாக ...” 
(வெளி. 2:5; மற்றும்‌ அப்‌. 8:22ஐயும்‌ காணவும்‌)! 

நீங்கள்‌ என்னுடைய சக குடிமகனாயிருக்க விரும்புகிறேன்‌; 
ஒரு நாள்‌ உங்களைப்‌ பரலோகத்தில்‌ பார்க்க விரும்புகிறேன்‌. 





காட்சி - உதவிக்குறிப்புகள்‌ 


நீங்கள்‌ அமெரிக்க நாட்டில்‌ வாழ்ந்தால்‌, காட்சி உதவிக்காக 
உரிமைகளின்‌ மசோதா நகல்‌ ஓன்றை நீங்கள்‌ பெற விரும்ப 
லாம்‌. “நான்கு உரிமைகள்‌” என்ற நார்மன்‌ ராக்வெல்‌ 
அவர்களின்‌ புகழ்மிக்க சித்திரங்களின்‌ மறுபதிப்பைக்‌ கூ! 
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நீங்கள்‌ காணக்‌ கூடும்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 4ம்‌ பாகத்தில்‌ 16:35-40க்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. “அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 5ம்‌ 
பாகத்தில்‌ 22:24-29க்கான குறிப்புகளை காணவும்‌. “அப்போஸ்தலருடைய 
நடபடிகள்‌” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ 25:10-12க்கான குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 
“அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 4ம்‌ பாகத்தில்‌ உள்ள குறிப்புகளைக்‌ 
காணவும்‌. அவர்கள்‌ அதிகாரிகளிடம்‌ கூறி, அதை அதிகாரிகள்‌ கேட்டிருக்க 
வும்‌ வாய்ப்புண்டு, ஆனால்‌ அவர்கள்‌ அதை நம்பவில்லை. இருப்பினும்‌, 
அவர்களின்‌ ரோமக்‌ குடியுரிமை பற்றி அதிகாரிகள்‌ அதற்கு முன்‌ கேள்விப்‌ 
படவில்லை என்று நாம்‌ நம்பும்படியாக அப்‌. 16:38 நம்மை வழி நடத்தும்‌. 
£1 கொரிந்தியர்‌ அதிகாரம்‌ 8 முதல்‌ 10 வரையுள்ள பகுதிகளில்‌ விக்ரெகங்‌ 
களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்ட வைகளைப்‌ புசித்தல்‌ பற்றிய பாடக்குறிப்புகள்‌ 
உள்ளன. சந்தைகளில்‌ விற்கப்பட்ட முதல்‌ தரமான உணவானது முதலில்‌ 
விக்ரெகங்களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்டதாய்‌ இருந்தது. இது முன்பு விக்ரெ 
காராதனைக்காரராயிருந்த புதிய கிறிஸ்தவர்களுக்கு பிரச்சனையாக 
இருந்தது; அவர்கள்‌ அவ்வுணவை உண்ணுகையில்‌ அதன்‌ மூலத்தை 
நினைவிலிருந்து நீக்குவது என்பது கடினமாய்‌ இருந்தது. “அப்போஸ்‌ 
குலருடைய நடபடிகள்‌” 4ம்‌ பாகத்தில்‌ உள்ள குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. 
“அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ காணவும்‌. £“அப்போஸ்‌ 
தலருடைய நடபடிகள்‌?” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ காணவும்‌. “கேட்பவர்கள்‌ 
மகிழும்படியான இயல்பான மற்றும்‌ அரசியல்‌ ரீதியான உரிமைகளைச்‌ 
சுருக்கமாய்க்‌ குறிப்பிடவும்‌. மற்ற நாடுகளில்‌ கிடைக்கும்‌ எல்லா 
உரிமைகளும்‌ கேட்பவர்களை மகிழ்விப்பதாயில்லாத பட்சத்தில்‌, 
அவர்களை இவ்விடத்தில்‌ அதிருப்திப்‌ படுத்துவது நோக்கமல்ல, ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ பெற்றுள்ள உரிமைகளை மதிக்கச்‌ செய்வதே நமது நோக்கமாகும்‌. 
அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 1ம்‌ பாகத்தில்‌ உள்ள குறிப்புகளை 
காணவும்‌. 

“அப்போஸ்தலருடைய நடபடிகள்‌” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ 23:1க்கான 
குறிப்புகளைக்‌ காணவும்‌. '“கேட்பவர்களுக்கு இயல்பான மற்றும்‌ அரசியல்‌ 
ரீதியான உரிமைகள்‌ அதிகமாய்‌ இராதிருந்தால்‌, இந்த நிறைவுப்‌ பகுதியில்‌, 
“பூமியின்‌ குடிமகன்‌ என்ற முறையில்‌ உங்களுக்குப்‌ பல ஆசீர்வாதங்கள்‌ 
இல்லாதிருக்கலாம்‌, ஆனால்‌ பரலோக ராஜ்யத்தில்‌ உங்களுக்குள்ள 
ஆசீர்வாதங்கள்‌ பற்றி நான்‌ உங்களுக்குக்‌ கூறுவேன்‌” என்ற கருத்தை 
வலியுறுத்த முடியும்‌. “தேவைப்பட்டால்‌, இது சபையைக்‌ குறிக்கும்‌ என்பது 
விளக்கப்பட வேண்டும்‌. “அப்போஸ்கலருடைய நடபடிகள்‌” 1ம்‌ பாகத்தில்‌ 
“இராஜ்யம்‌/சபை நிலைநாட்ட ப்படுதல்‌” என்ற துணைக்‌ கட்டுரையைக்‌ 
காணவும்‌. 
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உபசரிப்பு என்ற 
உவகையும ரும்‌ கலை 
[28:1-15) 


பகலின்‌ வெப்பமான நேரத்தில்‌ ஆபிரகாம்‌ தம்முடைய 
கூடார வாசலில்‌ இளைப்பாறிக்‌ கொண்டிருந்தார்‌. அவர்‌ தமது 
கண்களை ஏறிட்டுப்‌ பார்க்கையில்‌ எங்கிருந்து வந்தார்கள்‌ 
என்றறியப்படாத மூன்று அந்நியர்களைக்‌ கண்டார்‌. 
விரைவாய்‌ அவர்‌ எழுந்து அவர்களை வணங்கு, பின்வருமாறு 
கூறினார்‌: 


அண்‌! வரே, உம்முடைய கண்களில்‌ எனக்குக்‌ கிருபை 





திடைத்ததானால்‌, நீர்‌ உமது அடியேனை விட்டுக்‌ கடந்து போக 
வேண்டாம்‌. கொஞ்சம்‌ கண்ணீர்‌ கொண்டு வரட்டும்‌, உங்கள்‌ 
கால்களைக்‌ கழுவி, மரத்தடியில்‌ சாய்ந்து கொண்டிருங்கள்‌. 
நீங்கள்‌ உங்கள்‌ இருதயங்களைத்‌ திடப்படுத்தக்‌ கொஞ்சம்‌ 
அப்பம்‌ கொண்டு வருகிறேன்‌; அப்புறம்‌ நீங்கள்‌ உங்கள்‌ வழியே 
போகலாம்‌; இதற்காகவே அடியேன்‌ இடம்வரைக்கும்‌ 
வந்தீர்கள்‌ (ஆதி. 18:3-5). 


வந்தவர்களின்‌ பாதங்களை ஒரு ஊழியக்காரன்‌ கழுவிக்‌ 
கொண்டிருக்கையில்‌, ஆபிரகாம்‌ சாராளிடத்தில்‌ அப்பம்‌ 
குயாரிக்கும்படி கூறினார்‌. அவர்‌ மந்தையிடம்‌ ஓடி, தமது சிறந்த 
கன்றுக்குட்டியைக்‌ கொண்டு வந்து சமைக்கும்படித்‌ தம்‌ 
வேலைக்காரனிடம்‌ கூறினார்‌. விருந்து தயாராகும்‌ வேளையில்‌ 
அந்த மனிதர்களின்‌ பொழுது போவதற்காக அவர்களிடம்‌ 
அவர்‌ சென்றார்‌. விருந்து வேளையில்‌, அந்த அந்நியர்கள்‌ 
ஆபிரகாமும்‌ சாராளும்‌ குழந்தை பெறும்‌ வயதைக்‌ கடந்து 
விட்டிருந்தாலும்‌ கூட, சாராள்‌ அடுத்த ஆண்டில்‌ ஒரு குழந்தை 
யைப்‌ பெறுவாள்‌ என்று அறிவித்ததன்‌ மூலம்‌ ஆபிரகாமைத்‌ 
திகைப்படையச்‌ செய்தார்கள்‌. உணவிற்குப்‌ பின்‌, நல்ல 


227 


விருந்தளிப்பவார்கள்‌ செய்வது போலவே ஆபிரகாம்‌ அவர்களு 
டன்‌ சாலையில்‌ நடந்து செல்லத்‌ தொடங்கினார்‌. அவர்‌ 
அவ்வாறு செய்கையில்‌, அவர்கள்‌ தேவனிடம்‌ இருந்து வந்த 
செய்தியாளர்கள்‌ என்று கண்டறிந்தார்‌ (அதி. 18:16-33)! 

பழைய ஏற்பாட்டில்‌ உள்ள இந்த நிகழ்ச்சியானது புதிய 
ஏற்பாட்டில்‌ முக்கியத்துவப்படுத்தப்பட்டுள்ளது: “அந்நியரை 
உபசரிக்க மறவாதிருங்கள்‌; அதனாலே சிலர்‌ அறியாமல்‌ தேவ 
தூதரையும்‌ உபசரித்ததுண்டு” (எபி. 13:2). 

உபசரிப்பு என்பது வேதாகமத்தில்‌ ஒரு முக்கியமான 
போதனையாகும்‌. நடைமுறைக்‌ கிறிஸ்தவம்‌ பற்றி கூறும்‌ 
மாபெரும்‌ அதிகாரமான ரோமர்‌ 12ல்‌ பின்வரும்‌ வார்த்தை 





களை பவுல்‌ உள்ளடக்கினார்‌: “பரிசுத்தவான்‌௧ளுடைய 
குறைவில்‌ அவர்களுக்கு உதவி செய்யுங்கள்‌; அந்நியரை 
உபசரிக்க நாடுங்கள்‌” (ரோமர்‌ 12:13). உபசரிக்கிறவார்களாய்‌ 
இருக்க வேண்டும்‌ என்பது மூப்பர்களுக்குரிய தகுதிகளில்‌ 
ஒன்றாகும்‌ (1 தீமோ. 3:2; தத்து 1:8). “முறுமுறுப்பில்லாமல்‌ 
ஒருவரையொருவர்‌ உபசரியுங்கள்‌” (1 பேது. 4:9) என்று பேதுரு 
கூறினார்‌. 

உபசரிப்பு என்பதன்‌ உண்மையான அர்த்தம்‌ என்னவென்று 
நாம்‌ அறிகின்றோமா? குனிநபர்கள்‌ தங்கள்‌ இல்லங்களில்‌ 
மற்றவர்களை வரவேற்கும்‌ போது, அவர்களை (குனிநபர்களை) 
“உபசரிப்புத்‌ தன்மை உள்ளவர்கள்‌” என்று நாம்‌ அழைக்கின்‌ 





றோம்‌. வேதாகமக்‌ கருத்தின்படியாக ஒருவேளை அவர்கள்‌ 
அவ்விதமானவர்களாய்‌ இருக்கலாம்‌ அல்லது ஒரு வேளை 
அவர்கள்‌ அவ்விதமானவர்களாய்‌ இல்லாது இருக்கலாம்‌. 
“உபசரிப்பு” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது “அன்பு” (2///௦௦) மற்றும்‌ “அந்நியர்‌” (2109) 
என்பதற்குரிய வார்த்தைகள்‌ இணைந்த கூட்டு வார்த்தை 
யாகும்‌. இவ்விதமாய்‌ அந்த கிரேக்க வார்த்தை “அந்நியரை 
அன்பு செய்பவர்‌” என்ற நேரடி யான அர்த்தம்‌ தருவதாயுள்ளது. 
"hospitable" என்ற ஆங்கில வார்த்தையும்‌ கூட "ஐ!" என்பதற்‌ 
கான இலத்தீன்‌ வார்த்தையில்‌ இருந்தே (௦8௦) வருகின்றது. 
ஆங்கில வார்த்தையின்‌ அர்த்தமானது அது மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்ட கிரேக்க வார்த்தையைக்‌ காட்டிலும்‌ பரந்ததாக உள்ளது. 
ஆபிரகாம்‌ மூன்று மனிதர்களை உபசரித்ததலை சிறந்த 
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உதாரணத்தை மறுபடியும்‌ கவனியுங்கள்‌: அவர்‌ அவர்களை 
இதற்கு முன்பு ஒருபோதும்‌ சந்தித்ததில்லை; அவர்கள்‌ 
அந்நியர்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌. 

வேதாகமத்தில்‌ உபசரிப்பு என்பது பதிலுக்குச்‌ செய்யும்‌ 
செய்கையல்ல; அது நமக்கு உபசரிப்பைச்‌ திரும்பத்‌ தரக்கூடிய 





நண்பர்களை உபசரிப்பதென்பதல்ல; அது விருந்து கொடுப்ப 
தென்பதல்ல. மாறாக, இது இரக்கத்தை மறுபடியும்‌ திரும்‌.பச்‌ 
செலுத்தக்கூடிய வசதியோ வாய்ப்போ இல்லாதவர்களுக்கு 
இரக்கம்‌ காட்டுதல்‌ என்பதாக உள்ளது (மத்‌. 5:46, 47ஐக்‌ 
கவனிக்கவும்‌). 

பழைய ஏற்பாடு முழுவதிலும்‌, தேவன்‌ அந்நியர்களுக்கு 
விசேஷித்த பராமரிப்பைத்‌ தந்துள்ளார்‌: 


அந்நியனை ஓடுக்காயாக; எகிப்து தேசத்தில்‌ அந்நியர்களா 
யிருந்த நீங்கள்‌ அந்நியனுடைய இருதயத்தை அறிந்திருக்கறீர்‌ 
களே (யாத்‌. 23:9). 


உன்‌ திராட்சத்‌ தோட்டத்திலே பின்‌ அறுப்பை அறுக்காமலும்‌, 
அதிலே இந்திக்கிடக்கிற பழங்களைப்‌ பொறுக்காமலும்‌, 
அவைகளை எளியவனுக்கும்‌ பரகேசிக்கும்‌ விட்டு விடுவாயாக 
(லேவி. 19:10). 


உங்களிடத்தில்‌ வாசம்‌ பண்ணுகிற அந்நியனைச்‌ சுதேசி போல 
எண்ணி, நீங்கள்‌ உங்களில்‌ அன்பு கூருகிறது போல அவனிலும்‌ 
அன்பு கூருவீர்களாக; நீங்களும்‌ எகிப்து தேசத்திலே அந்நியர்‌ 
களாயிருந்தீர்களே (லேவி. 19:34). 


அந்நியர்களிடம்‌ இரக்கம்‌ காட்ட வேண்டும்‌ என்ற 
கருத்தானது புதிய ஏற்பாட்டிலும்‌ தொடர்ந்து வலியுறுத்தப்‌ 
படுகின்றது: நியாயத்தீர்ப்பில்‌ கர்த்தர்‌ தம்‌ வலது பக்கத்தில்‌ 
இருப்பவர்களைப்‌ பார்த்து; “அந்நியனாயிருந்தேன்‌, என்னைச்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொண்டார்கள்‌” (மத்‌. 25:35இ) என்று கூறுவார்‌, 
இடது பக்கத்தில்‌ இருப்பவர்களைப்‌ பார்த்து: “அந்நியனாயிருந் 
கேன்‌, நீங்கள்‌ என்னைச்‌ சேர்த்துக்‌ கொள்ளவில்லை” என்று 
கூறுவார்‌ (மத்‌. 25:43அ). விசேஷித்த பெண்‌ ஊழியக்காரிகளின்‌ 
குகுதிகளில்‌ ஒன்றாக மறுபடியும்‌, “அந்நியரை உபசரித்து” 
(1 தீமோ. 5:10) என்று கூறப்படுகின்றது.” 

உபசரிப்பு என்பது, நாம்‌ எல்லாருமே ஏதோ ஒரு 
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வேளையில்‌ அந்நியர்களாயிருக்கும்‌ உண்மையை அடையாளம்‌ 





கண்டு கொள்வதாகும்‌. நாம்‌ எப்படி நடத்தப்பட வேண்டும்‌ 
என்று விரும்புகின்றோமோ, அப்படியே நாம்‌ மற்றவர்களை 
நடத்த வேண்டும்‌. அந்நியராக, வெளியே இருந்து வந்தவராக 
இருப்பது என்பது எப்படிப்பட்டதென்பதை ஆபிரகாம்‌ 
அறிந்திருந்தார்‌. கானானில்‌ குடியிருந்த மக்களிடத்தில்‌ அவர்‌ 
“நான்‌ உங்களிடத்தில்‌ அந்நியனும்‌ பரதேசியுமாயிருக்கிறேன்‌” 
(ஆதி. 23:4) என்று கூறினார்‌. 

நீங்கள்‌ அந்நியராயிருக்கையில்‌ சிந்தனை செய்யுங்கள்‌. ஒரு 
வேளை நீங்கள்‌, 








ஒருபோதும்‌ நான்‌ படைக்காத இவ்வுலகில்‌ நான்‌ அந்நியனாய்‌ 
அஞ்சுகிறேன்‌. 


என்ற &.11. ஹவுஸ்மேன்‌ என்ற கவிஞரின்‌ 12 Poems என்ற 
கவிதையில்‌ வரும்‌ வரிகளில்‌ உள்ளது போன்ற நிலையில்‌ 
இருக்கலாம்‌. “நம்மில்‌ ஒருபோதும்‌ அந்நியராய்‌ அல்லது 
தனிமையாய்‌ இராதவர்‌ யார்‌?” என்ற தாமஸ்‌ வுல்‌ஃப்‌ அவர்‌ 
களின்‌ கேள்வியுடன்‌ நீங்கள்‌ ஒத்துப்‌ போகலாம்‌. நாம்‌ 
ஒவ்வொருவருமே “அந்நியராகவும்‌ தனிமையிலும்‌” இருந்திருக்‌ 
கின்றோம்‌. ஆகையால்‌ தனிமைப்படுத்தப்பட்ட வர்களை நாம்‌ 





அணுக வேண்டும்‌, அவர்களுக்கு நாம்‌ உதவ வேண்டும்‌. 
உபசரிப்பு என்பதற்காக பழைய ஏற்பாட்டின்‌ தலைசிறந்த 
உதாரணமாக இருப்பது ஆபிரகாமும்‌ மூன்று அந்நியர்களும்‌ 
என்ற நிகழ்ச்சியாயிருந்தால்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இதற்கான 
குலை சிறந்த உதாரணமாகக்‌ காணப்படுவது அப்‌. நட. 28ல்‌ 
வரும்‌ நிகழ்ச்சியாகும்‌. மெலித்தா கீவார்‌ பவுலிடம்‌ எவ்வளவு 





இரக்கம்‌ காட்டினார்கள்‌ என்ற பாடத்தைக்‌ கற்பதன்‌ மூலம்‌ பல 
குழந்தைகள்‌ வேதாகம உபசரிப்பைப்‌ பற்றி அறிந்திருக்‌ 
கின்றார்கள்‌. பவுல்‌ ரோமாபுரியைச்‌ சென்றடையப்பட்ட 
இடர்ப்பாடுகளின்‌ விபரங்களின்‌ மத்தியில்‌ அப்‌. 28:1-15 
பகுதியானது ஒரு இரத்தினமாக பிரகாசிக்கின்றது. 

பவுலும்‌, அவரது நண்பர்களும்‌, அவரது கப்பல்‌ 
கூட்டாளிகளும்‌ மத்திய தரைக்கடலில்‌ இருந்த சின்னஞ்சிறு 
தீவான மெலித்தாவுக்குச்‌ சென்று சேர்ந்திருந்தார்கள்‌. அதைத்‌ 
தொடர்ந்து வந்த அடுத்த மூன்று மாதங்களை இலேசாக நாம்‌ 
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கவனித்தாலே (28:11) “அந்நியர்களை நேசித்தல்‌” என்பது 
பற்றிச்‌ சில உதாரணங்களை நாம்‌ காண்போம்‌. 


அந்தத்‌ தீவார்‌ அந்நியார்களிடம்‌ 
இரக்கம்‌ காட்டினார்கள்‌ (28:1-7) 

மெலித்தாவில்‌ இருந்த யாரோ ஒருவர்‌ மூழ்கிக்‌ கொண்டி 
ருந்த கப்பலைக்‌ கண்டார்‌. அதைப்பற்றி மற்றவர்களிடம்‌ கூறிய 
பொழுது, அந்தத்‌ தீவாரில்‌ பலர்‌ வந்து, கரையில்‌ காத்துக்‌ 
கொண்டிருந்தார்கள்‌. கப்பற்சேதத்தில்‌ அகப்பட்ட வர்களைக்‌ 
கொன்று, அவர்களின்‌ உடைமைகளைக்‌ கொள்ளையடிப்பது 
என்பது அந்தத்‌ தீவாரின்‌ பொதுவான வழக்கமாய்‌ இருந்தது. 
இருப்பினும்‌, “அந்நியராகிய அந்தத்‌ தீவார்‌ எங்களுக்குப்‌ 
பாராட்டின அன்பு கொஞ்சமல்ல. அந்த வேளையில்‌ பிடித்‌ 
திருந்த மழைக்காகவும்‌ குளிருக்காகவும்‌ அவர்கள்‌ நெருப்பை 
மூட்டி, எங்கள்‌ அனைவரையும்‌ சேர்த்துக்‌ கொண்டார்கள்‌” 
(அப்‌. 28:2) என்று லூக்கா குறிப்பிட்டார்‌. கப்பலில்‌ 
இருந்தவர்கள்‌ அந்தத்‌ தீவாருக்கு அந்நியார்களாய்‌ இருந்தார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அவர்கள்‌ தேவையில்‌ இருந்த அந்நியர்களாய்‌ 
இருந்தார்கள்‌. மெலித்தாவின்‌ குடிமக்கள்‌ உபசரிப்பை வெளிப்‌ 
படுத்தினார்கள்‌. 

அந்தத்‌ தீவாருடைய உபசரிப்புக்கான முக்கிய காரணம்‌ 
ஒன்று வசனம்‌ 7ல்‌ தெளிவாகின்றது: “தீவுக்கு முதலாளியாகிய 
புபிலியு ... எங்களை ஏற்றுக்‌ கொண்டு, மூன்று நாள்‌ பட்சமாய்‌ 
விசாரித்தான்‌?” என்று லூக்கா கூறினார்‌. மெலித்தாவின்‌ 
ஆளுநராய்‌” இருந்த புபிலியுவே உபசரிப்புத்‌ தன்மையுள்ள 
மனிதராய்‌ மற்ற குடிமக்களுக்கு ஒரு எடுத்துக்காட்டாக 
விளங்கினார்‌. உபசரிப்புத்‌ தன்மையுள்ள மக்களை நீங்கள்‌ 
காணும்‌ பொழுது, உபசரிப்பின்‌ அர்த்தம்‌ என்னவென்று 
செயல்முறையில்‌ காட்டும்‌ ஒரு தலைவர்‌ அவர்களுக்கு 
இருப்பது நீங்கள்‌ காணும்‌ மாறாத நிகழ்வாகும்‌. 1 தீமோ. 3:2 
மற்றும்‌ தீத்து 1:8ன்படி கர்த்தருடைய சடையில்‌ மூப்பர்கள்‌ 
உபசரிப்புத்‌ தன்மையுடன்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்று கூறப்படு 
வதற்கு இது ஒரு காரணமாகும்‌. அவர்கள்‌ உபசரிப்புத்‌ தன்மை 
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யுடையவர்களாய்‌ இல்லாது போனால்‌ சடையாரும்‌ உபசரிப்புத்‌ 
தன்மையுடன்‌ இருக்க மாட்டார்கள்‌. 


பவுல்‌ அந்நியார்களிடத்தில்‌ இரக்கம்‌ 
காட்டினார்‌ (28:8-10) 
அந்நியார்களுக்கு அன்பும்‌ அக்கறையும்‌ காட்டுபவார்களாய்‌ 
இருந்தவர்கள்‌ அந்தத்‌ தீவார்‌ மட்டும்‌ அல்ல. பவுல்‌ புபிலியுவின்‌ 
வீட்டிற்குச்‌ சென்ற பொழுது, புபிலியுவின்‌ தகப்பனார்‌ 
மெலித்தா காய்ச்சலினால்‌ அவதிப்பட்டதை அறிந்தார்‌.” 
உடனே, “பவுல்‌ அவனிடத்திற்குப்‌ போய்‌ ஜெபம்‌ பண்ணி, 














அவன்மேல்‌ கைகளை வைத்து, அவனைக்‌ குணமாக்கினான்‌” 
(வ. 8ஆ). குணமாக்கப்பட்ட செய்தி பரவிய போது, அந்தத்‌ தீவு 
முழுவதிலும்‌ இருந்த நோயாளிகள்‌ பவுலினிடத்தில்‌ வந்து 
(ஒருவேளை அவர்கள்‌ மருத்துவரான லூக்காவிடத்திலும்‌ 
வந்திருக்கலாம்‌) குணம்‌ பெற்றார்கள்‌ (வ. 9). 

பதில்‌ பலன்‌ பெறுவது என்பது உபசரிப்பின்‌ நோக்கம்‌ 
அல்ல, ஏனென்றால்‌ உபசரிக்கப்படுகின்றவர்கள்‌ பெரும்பாலும்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்வதற்கு வசதிகளோ வாய்ப்புக்களோ 
பெற்றிருப்பதில்லை. இருப்பினும்‌ சில வேளைகளில்‌ உதவி 
யானது இரு வழிகளிலும்‌ பெருக்கெடுத்தோடுகின்றது - 
அவ்வாறு நடக்க வேண்டும்‌ என்று திட்டமிடப்பட்‌। 
தாயிராமல்‌, அது தானாகவே அவ்வாறு நடப்பதாயிருக்கின்றது. 
பவுல்‌ தமக்கு உதவி செய்தவர்களுக்கு உதவி செய்ய முடிந்தது. 
மற்றும்‌ அந்தத்‌ தீவார்‌ “எங்களுக்கு அநேக மரியாதைகள்‌ 
செய்து” (வ. 10௮) என்று லூக்கா குறிப்பிட்டார்‌. பிறகு அவர்‌, 
“நாங்கள்‌ கப்பல்‌ ஏறிப்‌ போகிற போது எங்களுக்குத்‌ 
தேவையானவைகளை ஏற்றினார்கள்‌” (வ. 10ஆ) என்று 
கூறினார்‌. பவுலும்‌ அவரது கூட்டாளிகளும்‌ தங்கள்‌ முதுகு 
களில்‌ சிறிதளவே உடைகளுடன்‌ கரை சேர்ந்திருந்தார்கள்‌; 








மெலித்தாவின்‌ நன்றி நிறைந்த குடிமக்களோ அவர்கள்‌ 
ரோமாபுரிப்‌ பயணத்தைத்‌ தொடருவதற்குத்‌ தேவையான 
யவற்றையும்‌ கொடுத்தார்கள்‌. 
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சகோகரர்கள்‌ அந்நியர்‌ 
ஒருவருக்கு இரக்கம்‌ காட்டினார்கள்‌ 
(28:11-15) 

“அந்நியர்‌?” என்ற வார்த்தையை அதன்‌ பொதுவான 
அர்த்தத்தில்‌ நாம்‌ பயன்படுத்தியிருக்கின்றோம்‌: இதற்குமுன்‌ 
நாம்‌ சந்தித்திராத ஒருவர்‌, நாம்‌ உறவு முறை பெற்றிராத 
ஒருவர்‌. சில வேளைகளில்‌ இவ்வார்த்தையானது ஆறுதல்‌ 
தேவைப்படுகின்ற தேவனுடைய பிள்ளைகளைக்‌ குறிப்பதற்‌ 
காக வேதாகமத்தில்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளது. எடுத்துக்‌ 
காட்டாக, லேவியராகமம்‌ 25:35ல்‌ மோசே, “உன்‌ சகோதரன்‌ 
குரித்திரப்பட்டு, கையிளைத்துப்‌ போனவனானால்‌, அவனை 








ஆதரிக்க வேண்டும்‌; பரதேசியைப்‌ போலும்‌ தங்க வந்தவனைப்‌ 
போலும்‌ அவன்‌ உன்னோடே பிழைப்பானாக:: என்று 
எழுதினார்‌. மறுபடியும்‌, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ யோவான்‌, “நீ 
சகோதரருக்கும்‌ அந்நியருக்கும்‌ செய்கிற யாவற்றையும்‌ 
உண்மையாய்ச்‌ செய்கிறாய்‌” என்று (3 யோவா. 5) 
சகோதரருக்கு உதவுதல்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. 

பவுல்‌ ரோமாபுரிக்குச்‌ செல்லும்‌ வழியில்‌, இதற்கு முன்‌ தாம்‌ 
கண்டிராத சகோதரர்களைச்‌ சந்தித்தார்‌ - அவரை அவர்கள்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொண்டு ஆறுதல்‌ படுத்தினார்கள்‌. வசனம்‌ 15ல்‌, 
“அவ்விடத்திலுள்ள சகோதரர்கள்‌ நாங்கள்‌ வருகிற செய்தியைக்‌ 
கேள்விப்பட்டு, சிலர்‌ அப்பியுபுரம்‌ வரைக்கும்‌, சிலர்‌ மூன்று 
சத்திரம்‌ வரைக்கும்‌, எங்களுக்கு எதிர்கொண்டு வந்தார்கள்‌; 
அவர்களைப்‌ பவுல்‌ கண்டு, தேவனை, ஸ்கோக்தரித்துக்‌ தைரிய 





மடைந்தான்‌” என்று கூறப்படுகின்றது. 

“அந்நியர்‌” என்பதின்‌ விரிவான இக்கருத்தைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தி, நாம்‌ அறிந்திராத ஆனால்‌ அறிய வேண்டியுள்ள 
பலரைப்‌ பற்றியும்‌ நாம்‌ ஒருவேளை நினைத்துப்‌ பார்க்க 
முடியும்‌ - நமது சமூகங்களில்‌, நமது பணியிடங்களில்‌, நாம்‌ 
ஆராதிக்கும்‌ சபைகளில்‌ மற்றும்‌ ஒருவேளை நமது சொந்த 
வீட்டிலும்‌ கூட” நாம்‌ உதவி செய்து ஆறுதல்‌ படுத்தத்‌ 
தேவையான மக்கள்‌! 
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முடிவுரை 
வேதாகம உபசரிப்பு பற்றி நிறைவாக நாம்‌ சில கருத்துக்‌ 
களைக்‌ கவனிப்போம்‌: 





(1) உபசரிப்பு என்பது - ஆபிரகாம்‌ செய்தது போலவே - 
மக்களை நாம்‌ வீடுகளுக்கு வரவழைத்து உணவு கொடுப்பதாக 
இருக்க முடியும்‌, மற்றும்‌ பெரும்பாலும்‌ இப்படியாகவே 
இருக்கின்றது, ஆனால்‌ இத்துடன்‌ அது முடிவடைவதில்லை. 
“அந்நியரை நேசிப்பவர்‌” என்பது நமது நிலையாக இருக்க 
வேண்டுமென்றால்‌, மற்றவர்களின்‌ தேவைகள்‌ பற்றிய உணர்வு 
பெற்று அவர்களின்‌ தேவைக்கு உதவி தர வேண்டும்‌. இந்தப்‌ 
பாடத்தில்‌, அனலூட்டும்‌ நெருப்பு, தங்கும்‌ இடம்‌, 
ஆரோக்கியம்‌ மற்றும்‌ ஆறுதல்‌ போன்ற பலவகைத்‌ தேவை 
களுடன்‌ கூடிய அந்நியர்களை நாம்‌ கண்டோம்‌. அப்‌. 28ன்‌ 
“அந்நியரை நேசிப்பவர்கள்‌” இந்தத்‌ தேவைகளை நிறை 
வேற்றக்‌ கூடிய அளவு இரக்கமுள்ளவர்களாயிருந்தார்கள்‌. 

(2) உண்மையான உபசரிப்பு என்பது அளிக்கும்‌ உதவியின்‌ 
அளவீட்டின்படி வெளிப்படுத்தப்படுவதில்லை, ஆனால்‌ 





அளிக்கும்‌ உதவியில்‌ உள்ள இதமான தன்மையில்தான்‌ 
வெளியாகின்றது. வரம்பு கடந்த அளவு உபசரிப்புள்ளவர்‌ 
களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌ என்பது வேறு எந்தக்‌ காரணியைக்‌ 





காட்டிலும்‌ அதிகமாக உபசரிப்பு குணத்தை உற்சாகம்‌ குறையச்‌ 
செய்துள்ளது. ஒரு பெண்மணி, “உபசரிப்பு என்றால்‌, 
தயாரிப்புகளில்‌ என்னையே ஏறக்குறைய கொன்று விடுவது 
என்ற தவறான கருத்து என்னிடத்தில்‌ இருந்ததால்‌, விருந்தினார்‌ 
கள்‌ வரும்பொழுது கதவண்டையில்‌ சென்று பதில்‌ 
கொடுப்பதற்குப்‌ பதில்‌, கட்டிலில்‌ சென்று படுத்துறங்கவே 
அதிக விருப்பமுடையவளாய்‌ நான்‌ உணர்ந்தேன்‌” (Beverly 
LaHaye, "The Spirit Controlled Women" என்ற நூலில்‌ இருந்து). 
நமது வேதவசனப்‌ பகுதியில்‌ காணப்படும்‌ உபசரிப்பின்‌ 
வெளிப்பாடுகள்‌ பலவற்றுக்கு விலைமதிப்பு எதுவும்‌ 





இல்லாமலோ அல்லது சிறிதளவே விலைமதிப்புள்ளதாக 
வோதான்‌ இருக்கின்றது - கப்பற்சேகத்தில்‌ இருந்து தப்பித்து, 
கடுங்குளிரால்‌ நடுங்கிக்‌ கொண்டிருந்தவர்கள்‌ குளிர்‌ காய 
நெருப்பு மூட்டுதல்‌, அப்பியுபுரம்‌ வரை பயணம்‌ செய்து 
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பவுலை வாழ்த்துதல்‌ முதலியன - ஆனால்‌ இவைகளைப்‌ 
பெற்றவர்களுக்கு இவைகள்‌ விலைமதிப்பற்றவைகளாய்‌ 
இருந்தன. 

(3) உபசரிப்பு என்பது உடைமைகளைப்‌ பகிர்ந்து கொள்‌ 
வகைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாய்‌ உங்களையே பகிர்ந்து கொள்‌ 





வது என்பதாகும்‌. Henri H.M. Nouwen என்பவர்‌ Reaching out என்ற 
தம்முடைய நூலில்‌ “உபசரிப்பு என்பது அந்நியர்களை நமது 
நண்பர்களாகும்படி வரவேற்கும்‌ சுதந்திரமான நட்புறவுள்ள 
இடைவெளியாகும்‌”” என்று விளக்கம்‌ தந்திருக்கின்றார்‌. 
விருந்தினர்‌ வந்த வேளையில்‌ களைப்படைந்து விட்டதாகச்‌ 





சற்று முன்‌ அறிக்கையிட்ட பெண்மணி பின்வரும்‌ பாடத்தைக்‌ 
கற்றுக்‌ கொண்டார்‌: 1உபசரிப்பின்‌] முக்கிய நோக்கம்‌ உங்கள்‌ 
விருந்தினர்களுக்கு உணவளிப்பதல்ல - அவர்கள்‌ தங்கள்‌ 





வீடுகளிலேயே உணவு உண்ண முடியும்‌. உணவைக் காட்டிலும்‌ 
உங்களில்‌ - உங்கள்‌ அன்பில்‌, உங்கள்‌ இரக்கத்தில்‌, உங்கள்‌ 





பெருந்தன்மையில்‌ - ஒரு பகுதியை பகிர்ந்து கொள்வதில்‌ 
உங்கள்‌ விருப்பம்‌ முக்யெமானதாகும்‌ - உங்களிடமிருந்து 
மட்டுமே உங்கள்‌ விருந்தினர்கள்‌ இதைப்‌ பெற்றுக்‌ கொள்ள 
முடியும்‌!” 

இந்தப்‌ பாடத்திற்கு நான்‌ “உபசரிப்பு என்ற உவகையூட்டும்‌ 
கலை” என்று தலைப்பிட்டுள்ளேன்‌. நம்மில்‌ சிலருக்கு இது 
“உபசரிப்பு என்ற இழந்து போன கலை” என்று தலைப்பிடப்‌ 
பட்டிருக்க வேண்டுமா? நாம்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ “அந்நியரிடம்‌ 
அன்பு காட்டுபவர்களாய்‌” இருப்பதற்குத்‌ தேவன்‌ உதவி 
செய்வாராக. 





குறிப்புகள்‌ 

'உபாகமம்‌ 26:12; யோபு 31:32; சங்‌. 146.9; எரே. 22:3; சகரியா 7:10 
ஆகியவற்றையும்‌ காணவும்‌. அந்நியர்களிடத்தில்‌ இருந்து ஆதாயம்‌ 
அடைவதை பழைய ஏற்பாடு எச்சரிக்கை செய்கின்றது (சங்‌. 109:11; நீதி. 
11:15 முதலியன). நாம்‌ உபசரிப்புத்‌ தன்மை உள்ளவர்களாய்‌ இருக்க 
வேண்டும்‌; நாம்‌ ஏமாற்றுபவர்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடாது. “இவர்கள்‌ சபையில்‌ 
ஊழியம்‌ செய்ய அர்ப்பணித்திருந்த விதவைகளானபடியால்‌, சபையால்‌ 
தாங்கப்பட்டார்கள்‌. இந்த வசனம்‌ வேதாகமத்தில்‌ “உபசரிப்பு” என்ற 
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வார்த்தையை உபயோகித்திருந்தாலும்‌, நான்‌ முந்தின குறிப்புகளில்‌ இந்த 
வசனத்தைச்‌ சேர்க்கவில்லை. ஏனெனில்‌ “உபசரிப்பு?” என்று மொழி 
பெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க வார்த்தை, “அந்நியரை நேசித்தல்‌” என்பதற்குப்‌ 
பதில்‌ “அந்நியரை மகிழ்வித்தல்‌” என்று அர்த்தப்படுகிறது. ““அப்போஸ்‌ 
குலருடைய நடபடிகள்‌” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ காணவும்‌. “அப்போஸ்தலருடைய 
நடபடிகள்‌” 5ம்‌ பாகத்தில்‌ காணவும்‌. “இப்பாடத்தை தடைமுறைக்குரிய 
தாக்குவதற்கு இவ்விடத்தில்‌ உள்ளூர்ச்‌ சூழ்நிலைகள்‌ குறிப்பிடப்பட 
வேண்டும்‌. “இவ்விடத்தில்‌ பயன்படுத்தப்படும்‌ எடுத்துக்காட்டுகள்‌ 
கேட்பவர்களுக்கு அர்த்தமுள்ளதாயிருக்க வேண்டும்‌. 
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உங்கள்‌ மனச்சா! சிக்கு 


“ஹடூலா”்‌' சொல்லுங்கள்‌ 


இயேசு தேவாலயத்தில்‌ போதிக்கையில்‌, வேதபாரகர்‌ 
களும்‌, பரிசேயா்களும்‌ விபசாரத்தில்‌ கண்டு பிடிக்கப்பட்ட 
பெண்ணொருத்தியை அவரிடத்தில்‌ கொண்டு வந்தார்கள்‌. 
இயேசுவை அகப்படுத்த முயற்சித்த அவர்கள்‌, “போதகரே, 
இந்த ஸ்திரீ விபசாரத்தில்‌ கையும்‌ மெய்யுமாய்ப்‌ பிடிக்கப்‌ 
பட்டாள்‌. இப்படிப்பட்டவர்களைக்‌ கல்லெறிந்து கொல்ல 
வேண்டுமென்று மோசே நியாயப்பிரமாணத்தில்‌ நமக்குக்‌ 
கட்டளையிட்டிருக்கிறாரே, நீர்‌ என்ன சொல்லுகிறீர்‌? 
(யோவா. 8:4, 5) என்றார்கள்‌. இயேசு, “உங்களில்‌ பாவமில்லா 
தவன்‌ இவள்மேல்‌ முதலாவது, கல்லெறியக்‌ கடவன்‌” (வ. ஆ) 
என்று பதில்‌ அளித்தார்‌. இயேசுவின்‌ வார்த்தைகளைக்‌ கேட்ட 
பொழுது, “அவர்கள்‌ பெரியோர்‌ முதல்‌ சிறியோர்‌ வரைக்கும்‌ 
ஒவ்வொருவராய்ப்‌ போய்‌ விட்டார்கள்‌” (வ. 9ஆ). ஏன்‌ 
அவர்கள்‌ போய்‌ விட்டார்கள்‌? (மற்றும்‌ தமிழ்‌ மொழி 
பெயர்ப்பில்‌) ஒரு விளக்கம்‌ கூட்டித்‌ தரப்பட்டுள்ளது: 
“அவர்கள்‌ அதைக்‌ கேட்டு, தங்கள்‌ மனச்சாட்சியினால்‌ 
கடிந்துகொள்ளப்பட்டு, பெரியோர்‌ முதல்‌ சிறியோர்‌ வரைக்‌ 
கும்‌ ஒவ்வொருவராய்ப்‌ போய்விட்டார்கள்‌.” “தங்கள்‌ மனச்‌ 





சாட்சியினால்‌ கடிந்து கொள்ளப்பட்டவர்களாய்‌”' என்ற 
சொற்றொடரானது வேதபாரகர்களும்‌ பரிசேயார்களும்‌ போய்‌ 
விட்டது ஏன்‌ என்பதற்கான ஒரு தொடக்க கால வேதபாரக 
விளக்கமாய்‌ இருக்கலாம்‌. 

“மனச்சாட்சியினால்‌ கடிந்துகொள்ளப்படுதல்‌”” என்ற 
சொற்றொடர்‌ நம்மில்‌ பலரால்‌ அடையாளம்‌ காணக்‌ கூடிய 
தாகும்‌. எங்களது மகள்‌ ஆஞ்சி ஒரு சிறுபிள்ளையாய்‌ இருந்த 
பொழுது, அவளை தூங்கவிடாது செய்யும்‌, அவள்‌ செய்த சில 
தவறான செயல்களை அறிக்கையிடுவதற்காக நள்ளிரவு 
நேரத்தில்‌ என்னை பலமுறை எழுப்பிவிடுவதுண்டு. அநேகமாக 
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நாம்‌ யாவருமே நாம்‌ பொய்‌ கூறிய, ஒரு தேர்வில்‌ ஏமாற்றிய, 
நம்முடையதல்லாத ஒரு பொருளை எடுத்துக்‌ கொண்ட ஒரு 
வேளையை அல்லது வேறு ஏகேனும்‌ தவறு செய்த வேளையை 
நினைக்க முடியும்‌. அவை பற்றி நமது மனச்சாட்சி “நம்மைக்‌ 
கடிந்து கொண்டிருக்கும்‌.” 

மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றி வேதாகமத்தில்‌ நிறையக்‌ கூறப்‌ 
பட்டுள்ளது. “மனச்சாட்சி” என்ற வார்த்தையானது, பழைய 
ஏற்பாட்டில்‌ அரிதாகவே காணப்படுகின்றது, ' ஆனால்‌ அதன்‌ 
கருத்தானது - தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படியாதிருந்த போது 
அவரிடத்தில்‌ இருந்து ஒளித்துக்‌ கொண்ட ஆதாம்‌ ஏவாள்‌ 
(ஆதி. 3:8) தொடங்கி - நன்கு அறியக்‌ கூடியதாய்‌ இருக்கின்றது. 
பல வருடங்களுக்குப்பின்‌, யோசேப்பின்‌ சகோதரர்கள்‌ அவரை 
அடிமைத்தனத்தில்‌ விற்றுப்‌ போட்டு, தொடர்ந்த அந்த இதய 
மற்ற செயலின்‌ நினைவினால்‌ வேட்டையாடப்பட்டார்கள்‌ 
(ஆதி. 42:21), தாவீது சவுலின்‌ சால்வைத்‌ தொங்கலை அறுத்துக்‌ 
கொண்டதினிமித்தம்‌ அவன்‌ மனது அடித்துக்‌ கொண்டது 
(1 சாமு. 24:5) என்று வேதவசனம்‌ குறிப்பிட்டது. 

புதிய ஏற்பாட்டில்‌, “மனச்சாட்சி” என்ற வார்த்தையானது 
அதன்‌ முழுமையான தனிச்சிறப்புள்ள அர்த்தத்தைப்‌ 
பெற்றுள்ளது. பெரும்பாலும்‌ படிக்கக்கூடிய வேறு எந்த 
வார்த்தையைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமாகப்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ 
இவ்வார்த்தையானது முப்பத்தி இரண்டு முறை காணப்‌ 
படுகின்றது. பெயர்ச்சொல்‌ வடிவில்‌ காணப்படும்‌ இந்த 
முப்பத்தி இரண்டு பயன்பாடுகளுடன்‌ கூட, இதன்‌ வினைச்‌ 
சொல்‌ வடிவப்‌ பயன்பாடானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மூன்று 
முறை காணப்படுகின்றது. பவுலின்‌ எழுத்துக்களில்‌ மட்டும்‌ இது 
21 முறை (எபிரெயர்‌ நிருபத்தை அவர்‌ எழுதியிருந்தால்‌ 26 
முறை) காணப்படுகின்றது. 

மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ கூறுவது என்ன 
என்பதைப்‌ படிப்பது நமக்கு மிகவும்‌ பயனுடையதாகும்‌. 
“மனச்சாட்சி என்றால்‌ என்ன?” என்று கேட்பது இப்பாடத்‌ 
தைத்‌ தொடங்க ஒரு நல்ல வழியாகும்‌. 




















மனச்சாட்சி பற்றிய விவரணம்‌ 


எது மனச்சாட்சியல்ல என்பது பற்றி சுருக்கமாய்க்‌ குறிப்‌ 
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பிட்டு நாம்‌ தொடங்குவோம்‌. (பாடக்‌ கருத்தில்‌ இந்த அம்ச 
மானது அடுத்த பாடத்தின்‌ தொடக்கப்பகுதிகளில்‌ இன்னும்‌ 
விபரமாய்‌ விவாதிக்கப்பட்டுள்ளது.) முதலாவதாக, மனச்‌ 





சாட்சியானது தன்னிலேயே ஒரு பாதுகாப்பான மார்க்க வழி 
கட்டி யல்ல. யூதார்களின்‌ ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தின்‌ முன்பாகப்‌ 
பவுல்‌ நின்றபோது, “சகோதரரே, இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ எல்லா 
விஷயங்களிலும்‌ நான்‌ நல்மனச்சாட்சியோடே தேவனுக்கு 
முன்பாக நடந்து வந்தேன்‌” (அப்‌. 23:1௮) என்று கூறினார்‌. 
பவுல்‌ கிறிஸ்தவர்களைத்‌ துன்புறுத்திய போது கூட அவரது 
மனச்சாட்சியானது அவரைப்‌ பாராட்டியது. 

மனச்சாட்சி என்பது அறிவோ அல்லது சட்டமோ அல்ல. 
மாறாக அது தனக்குக்‌ கடைக்கும்‌ அறிவு மற்றும்‌ சட்டத்தின்‌ 
படி செயல்படுகின்றது. 

மற்றும்‌, மனச்சாட்சி என்பது “மனிதருக்குள்‌ இருக்கும்‌ 
தேவனுடைய குரல்‌” அல்ல. பல ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ இருந்த 
எழுத்தாளர்களின்‌ மத்தியில்‌ இது ஒரு பொதுவான கருத்தாக 
இருந்தது; மனச்சாட்சியை அவர்கள்‌ கர்த்தரிடம்‌ இருந்து வரும்‌ 
ஒரு “அமைதியான சிறு குரல்‌” என்று நினைத்தார்கள்‌ (1 இரா. 
19:12). மனச்சாட்சியானது தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்டு 
தேவனால்‌ பயன்படுத்தப்படுவதாய்‌ உள்ளதென்றும்‌, மனிதர்‌ 
களைப்‌ பாவத்திலிருந்து பாதுகாக்கத்‌ தேவனுடைய திட்டத்‌ 
தின்‌ ஒரு பகுதியாக அது உள்ளதென்றும்‌, அது மனிதனுக்‌ 
குள்ளாக இருக்கும்‌ அவனது சொந்தக்‌ குரல்தான்‌ என்றும்‌ 
வேதாகமம்‌ போதிக்கின்றது. 








இது ஒரு உண்மை நிலையாக உள்ளது 

பாடக்‌ கருத்தின்‌ நேர்மறையான பகுதிக்குத்‌ திரும்பி நாம்‌, 
“மனச்சாட்சி என்றால்‌ என்ன?” என்று கேட்கின்றோம்‌. 

மனச்சாட்சி என்பது ஒரு உண்மை நிலையாக உள்ள 
தென்று முதலாவதாக நான்‌ வலியுறுத்துகின்றேன்‌. சிலர்‌ மனச்‌ 
சாட்சி இருப்பதை மறுக்கின்றார்கள்‌. நாத்திக மற்றும்‌ 
கடவுளின்‌ இருப்பைச்‌ சந்தேகிக்கும்‌ கோட்பாடு கொண்ட 
தத்துவவாதிகள்‌ மனச்சாட்சியின்‌ உண்மை நிலையானது 
தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்றும்‌ ஆவிக்குரிய உலகம்‌ உண்டு 
என்று அறிவிப்பதால்‌ அதை மறுக்கின்றார்கள்‌. (தாமஸ்‌ 
வார்ரென்‌ அவர்கள்‌, நாத்திகவாதியான அந்தோனி 
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ஃப்ளுவுடன்‌ வாதம்‌ செய்த பொழுது, அவர்‌ பல மனிகர்கள்‌ 
சில செயல்கள்‌ சரியானவை என்றும்‌, சில செயல்கள்‌ 
குவறானவை என்றும்‌ ஒப்புக்‌ கொள்கின்றார்கள்‌ என்று 
குறிப்பிட்டார்‌. இதற்கொரு விளக்கமாக, யூதர்களை ஹிட்லர்‌ 
நடத்திய விதமானது அலை உலகத்தாலும்‌ கண்டனம்‌ செய்யப்‌ 
பட்டகைக்‌ குறிப்பிட்டார்‌. பின்பு வார்ரன்‌ அவர்கள்‌ இந்த 
அலை உலகளவிலான ஒழுக்கமுள்ள மனச்சாட்சியில்‌ இருந்து 
இதை நமக்குள்‌ வைத்தவரான தேவன்‌ இருக்கின்றார்‌ என்று 
வாதிட்டார்‌ [Warren-Flew Debatel.) 








மனித உளவியலாளர்களும்‌ கூட மனச்சாட்சியின்‌ உண்மை 
நிலையை மறுக்கின்றார்கள்‌ - ஏனென்றால்‌ மனச்சாட்சியானது 
சில செயல்களை முற்றிலும்‌ சரியானவை என்றும்‌ சில செயல்‌ 
களை முற்றிலும்‌ தவறானவை என்றும்‌ கூறுகின்றது. குற்ற 
மானது உண்மையே என்று அதைக்‌ கையாள வேண்டும்‌ - அதை 
மறுக்கவோ அல்லது கவனிக்காமல்‌ விடவோ கூடாது என்றும்‌ 
மனச்சாட்சி அறிவிக்கின்றது. 

மற்றவர்கள்‌, மனச்சாட்சி என்று ஏதோ ஒன்றிருப்பதை 
ஒப்புக்கொள்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ அதன்‌ முக்கியத்துவத்தை 
குறைத்து விடுகின்றார்கள்‌. சிலர்‌, மனச்சாட்சி நம்‌ பின்னால்‌ 
இருந்து வருகின்றது: அது வயதாவதினால்‌ உண்டாகும்‌ நரம்புக்‌ 
கோளாறுகளாகும்‌ என்று கூறுகின்றார்கள்‌. சிலர்‌, மனச்சாட்சி 
நம்மைச்‌ சுற்றிலுயிருந்து வருகின்றது: சமூகமானது எது சரி 
அல்லது எது தவறு என்று கூறுகின்றதோ அதன்‌ மொத்த 
வடிவமாகும்‌ என்று கூறுகின்றார்கள்‌. சிலர்‌, மனச்சாட்சியானது 
நமக்குள்‌ இருந்து வருகின்றது: நாம்‌ அநுபவித்த எல்லா 
வற்றையும்‌ பற்றிய நமது பதில்செயல்‌ என்று கூறுகின்றார்கள்‌. 
(இந்தக்‌ காரணிகள்‌ யாவும்‌ மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றிய கல்வி 
அல்லது தவறான கல்வியின்‌ ஒரு பாகத்தைப்‌ பெற்றுள்ளன, 
ஆனால்‌ மனச்சாட்சியின்‌ தோற்றம்‌ பற்றி இவைகள்‌ விளக்கப்‌ 
படுத்துவதில்லை.) 

கற்றறிந்தவர்கள்‌ என்ன கூறினாலும்‌ (1 கொரி. 1:21ஓக்‌ 
காணவும்‌) அது ஒரு பொருட்டாகக்‌ கருதாமல்‌, மனச்சாட்சி 
யானது மிகவும்‌ உண்மையானகென்றும்‌, அது தேவனிடத்‌ 
இலிருந்தே வருகின்றதென்றும்‌ அனுபவமும்‌, வேதாகமமும்‌ 
நமக்குக்‌ கூறுகின்றன. அது நமக்குப்‌ பின்னிருந்தோ, நமக்கு 
வெளியில்‌ இருந்தோ அல்லது நமக்குள்‌ இருந்தோ வந்ததில்லை. 
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ஆனால்‌ நமக்கு மேல்‌ இருந்து வருகின்றது! மனச்சாட்சியைப்‌ 
பெற்றிருப்பதென்பது தேவனுடைய சாயலில்‌ படைக்கப்‌ 
பட்டிருப்பதன்‌ அடிப்படையான பாகமாய்‌ இருக்கின்றது 
(ஆதி. 1:27). ஒவ்வொருவருக்கும்‌ ஒரு மனச்சாட்சி கொடுக்கப்‌ 
பட்டுள்ளது (ரோமர்‌ 2:13-15); இது உலகளாவிய ஒரு உண்மை 
நிலையாகும்‌.” தேவநம்பிக்கையற்றவராயிருந்த பெர்னார்டு 
ஷா அவர்கள்கூட மனச்சாட்சியென்பது “சாதாரண மனிதனின்‌ 
செயலாற்றலுள்ள அறிவின்‌ பாகமாய்‌ உள்ளது, இது ஒரு 
பொழுதும்‌ இதன்‌ வேலையில்‌ தவறியது இல்லை” என்று ஒப்புக்‌ 
கொள்ள வேண்டியதாயிருந்தது. “நாணயமிக்க எந்த ஒரு 
மனிதரும்‌ மனச்சாட்சி இருப்பதை உணர்வுடன்‌ மறுக்க 
முடியாது” என்று ஒருவர்‌ கூறினார்‌. 











இது “ஒழுக்கத்தின்‌ மனச்சாட்சியாய்‌” இருக்கின்றது 

மனச்சாட்சி இருக்கின்றது என்பதை நாம்‌ ஒப்புக்‌ 
கொண்டாலும்‌, உள்ளான மனிதனுடன்‌ அதற்குள்ள நெருங்‌ 
கிய தொடர்பினால்‌ அதை விவரிப்பது சுலபமல்ல, மனம்‌ 
(புத்தி) மற்றும்‌ மனச்சாட்சி ஆகியவை தத்து 1:15ல்‌ ஒன்றாய்ப்‌ 
பிணைக்கப்பட்டுள்ளன. சித்தம்‌ மற்றும்‌ மனச்சாட்சி 
ஆகியவை தொடர்புடையவைகளாய்‌ இருக்கின்றன (அப்‌. 23:1 
மற்றும்‌ 26:9 ஆகியவற்றை ஒப்பிடவும்‌). சிறப்பாக, இருதயம்‌ 
(உணர்வு) மற்றும்‌ மனச்சாட்சி ஆகியவை தொடர்பு 
படுத்தப்பட்டுள்ளன. NASBயில்‌ “தாவீதின்‌ மனச்சாட்சி 
அவனைக்‌ கவலைப்படுத்தியது”” (1 சாமு. 24:5) என்று 
கூறப்படுகின்றது, ஆனால்‌ மூலமொழியான எபிரெய 
மொழியில்‌ “தாவீதின்‌ மனது அடித்துக்‌ கொண்டிருந்தது” 
என்றுள்ளது. பெந்தெகொஸ்தே நாள்‌ அன்று பேதுருவின்‌ 
செய்தியானது அதைக்‌ கேட்டவர்களின்‌ மனச்சாட்சியைத்‌ 
தொட்ட பொழுது “அவர்கள்‌ இருதயத்தில்‌ குத்தப்‌ 
பட்டார்கள்‌” (அப்‌. 2:87) என்று வசனம்‌ கூறுகின்றது. 
எப்படியிருப்பினும்‌, அப்போஸ்தலனாகிய பவுல்‌ மனச்சாட்சி 
யைத்‌ தனிப்படக்‌ காட்டி அதன்‌ விசேஷித்த பணிகளைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசினார்‌. இவ்விதமாக நாம்‌, “மனச்‌ சாட்சி என்றால்‌ 
என்ன?” என்று கேட்கத்‌ தேவையாய்‌ உள்ளது. 

மனச்சாட்சி என்ற கருத்துடன்‌ பலர்‌ போராடியிருக்கின்‌ 
றார்கள்‌. ஒருவர்‌, “மற்ற எல்லாம்‌ நன்றாக உணரும்‌ போது இது 
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ஒன்று மட்டும்‌ வலி கொடுக்கும்‌” என்று கூறினார்‌. 
இன்னொருவர்‌, “உள்ளான வருமானச்‌ சேவையானது உங்கள்‌ 
வருமானவரி விபரத்தைச்‌ சோதனை செய்ய வேண்டும்‌ என்று 
கூறுகின்ற ஒரு சிறு உள்ளான குரலாகும்‌” என்று கூறினார்‌. ஒரு 
சிறு பையன்‌ இதே போன்று பின்வருமாறு கூறினான்‌: “நீங்கள்‌ 
தவறு செய்து விட்டீர்கள்‌ என்பதை உங்கள்‌ தாயாரிடத்தில்‌ 
உங்கள்‌ சகோதரி கூறுவதற்கு முன்னால்‌ உங்களைக்‌ கூற 
வைப்பதெதுவோ அதுவே மனச்சாட்சியாகும்‌.” நகைச்சுவைத்‌ 
துணுக்கொன்றில்‌, “அது உங்களைத்‌ தவறு செய்வதில்‌ இருந்து 
பாதுகாப்பதில்லை ஆனால்‌ அதை (குவறை) மகிழ்ச்சியுடன்‌ 
அனுபவிப்பதில்‌ இருந்து உங்களைத்‌ தடுக்கின்றது” என்று 
கூறப்படுகின்றது. மாற்கு ட்வைன்‌ அவர்களின்‌ இலக்யெப்‌ 
படைப்பான ஹக்கிள்பரி ஃபின்‌, மனச்சாட்சி என்பது 
“மனிதனின்‌ மற்றெந்த உள்ளான உணர்வுகளைக்‌ காட்டிலும்‌ 
அதிகமான இடத்தை ஆக்கிரமிப்பதாகும்‌”” என்று முடிவு 
செய்தார்‌. 

“மனச்சாட்சி” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க 
வார்த்தையானது புதிய ஏற்பாடு எழுதப்பட்ட காலத்தில்‌ 
கிரேக்க மொழியில்‌ இருந்த ஒரு பொதுவான வார்த்தையாகும்‌; 
ஆனால்‌ அது கல்வியாளர்கள்‌ அல்லது சட்டத்தின்‌ மொழி 
வழக்கில்‌ பயன்படுத்தப்படாமல்‌, மக்களின்‌ மொழி வழக்கில்‌ 
மட்டுமே பயன்படுத்தப்பட்டது. கிரேக்க மக்களின்‌ அன்றாட 
மொழிநடையில்‌ பயன்படுத்தப்படுகையில்‌, அது “நீங்கள்‌ தவறு 
செய்யும்பொழுது உணரும்‌ வலியாகும்‌”” என்று அர்த்தப்‌ 
பட்டது. பரிசுத்த ஆவியானவரின்‌ ஏவுதலினால்‌ பவுல்‌ இந்த 
எளிய வார்த்தையை எடுத்து, புதிய ஏற்பாட்டில்‌ அதை ஒரு 
விசேஷித்த வார்த்தையாகத்‌ தூய்மைப்படுத்தினார்‌. 

“மனச்சாட்சி” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட sயneidesis 
என்ற கிரேக்க வார்த்தையானது “உடன்‌” அல்லது “ஒன்றாக” 
(81௭) என்பதற்கான வார்த்தையுடன்‌ “அறிதல்‌” (௦1/8௭) என்று 
அர்த்தப்படும்‌ வார்த்தையை இணைத்துப்‌ பெறப்பட்டதாகும்‌. 
“Conscience” என்ற ஆங்கில வார்த்தை இதே அர்த்தத்தையே 
தருகின்றது; இது இலத்தீனில்‌ ௦௦ (“உடன்‌” அல்லது “ஒன்றாக”) 
என்ற வார்த்தையை 2௦/௦ (“அறிதல்‌”) என்ற வார்த்தையுடன்‌ 
இணைத்துப்‌ பெறப்பட்டுள்ளது. ஆங்கிலம்‌ மற்றும்‌ கிரேக்க 
வார்த்தைகள்‌ ஆகிய இரண்டுமே “உடன்‌ அல்லது ஒன்றாக 
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அறிதல்‌” என்றே அர்த்தப்படுகின்றன. இரண்டுமே 
நம்முடனும்‌ நமக்குள்‌ இருந்தும்‌ அறியும்‌ இறனைத்தான்‌ குறிப்‌ 
பிடுகின்றன;” இவைகள்‌ நம்மைப்‌ பற்றி நாம்‌ அறிய உதவும்‌ 
உள்ளான விழிப்புணர்வு பற்றிப்‌ பேசுகின்றன. 

Arndt மற்றும்‌ போதார்‌ ஆகியோர்‌ 21௪/2. என்பது 
“ஒழுக்கத்தின்‌ மனச்சாட்சியாகும்‌” என்று தங்களின்‌ அகராதி 
யில்‌ விவரித்துள்ளார்கள்‌ (Walter Bauer, A Greek-English Lexicon of 
the New Testament and other Early Christian Literature). Thayer 
அவர்களின்‌ அகராதியில்‌ ஒரு நீண்ட விவரிப்பு உள்ளது: 
“அத்துமாவானது ஒழுக்க ரீதியாக எது நல்லது எது கெட்டது 
என்று வேறுபடுத்துகையில்‌, முன்னகைச்‌ செய்யும்படியும்‌ 
பின்னதை விலக்கும்படியும்‌ ஒருவரைத்‌ தூண்டுகின்றது, அது 
ஒன்றைப்‌ பாராட்டுகின்றது, இன்னொன்றைக்‌ கண்டனம்‌ 
செய்கின்றது” (]௦seph 11. Thayer, Greek-English Lexicon of the New 
Testament). Vine அவர்கள்‌ தம்முடைய வார்த்தைப்‌ படிப்பு 
நூலில்‌ 1ஷ போலவே விவரித்தார்‌: “ஒழுக்க ரீதியாக எது 
நல்லது எது கெட்டது என்று வேறுபடுத்தும்‌ எண்ணச்‌ 
செயல்பாடானது நல்லவைகளைப்‌ பாராட்டி, கெட்டவை 
களை கண்டனம்‌ செய்கின்றது மற்றும்‌ முன்னகைச்‌ செய்யும்‌ 
படி தூண்டுகின்றது, பின்னதைத்‌ தவிர்க்கும்படியும்‌ தூண்டு 
கின்றது” (W. E. Vine, The Expanded Vine's Expository Dictionary of 
New Testament Words). 

Arndt மற்றும்‌ போதார்‌ ஆகியோரின்‌ சொற்றொடரானது 
“மனச்சாட்சி” என்ற வார்த்தைக்கு நாம்‌ தரும்‌ விவரிப்புக்கு 
மிகவும்‌ நெருங்கியதாக இருக்கலாம்‌: “ஒழுக்க மனச்சாட்சி” 
இருப்பினும்‌, மனச்சாட்சியைப்‌ புரிந்து கொள்வதற்கு Thayer 
மற்றும்‌ 111௦ ஆகியோர்‌ செய்ததைச்‌ செய்யும்படி நாம்‌ 
கட்டாயப்படுத்தப்படுகின்றோம்‌: அது என்ன செய்கிண்றது 
என்பதன்‌ மூலம்‌ அதை விவரியுங்கள்‌. 





மனச்சாட்சி விளக்கப்படுகின்றது 
வேதாகமத்தின்படி, மனச்சாட்சியானது இரண்டு 
முதன்மைச்‌ செயல்களையும்‌ ஒரு துணைச்‌ செயலையும்‌ 
பெற்றுள்ளது. இந்தச்‌ செயல்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
மனச்சாட்சியானது உடலின்‌ நரம்பு மண்டலத்துடன்‌ ஒப்பிடப்‌ 
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படலாம்‌: சரீரத்துக்கு நரம்பு மண்டலம்‌ எப்படியோ 
அப்படியே ஆத்துமாவுக்கு மனச்சாட்சி உள்ளது. நரம்பு 
மண்டலத்தின்‌ முதன்மை நோக்கங்களைக்‌ கவனியுங்கள்‌: அது 
அபாயத்தைப்‌ பற்றிச்‌ சரீரத்திற்கு எச்சரிக்கை செய்கின்றது 
(எடுத்துக்காட்டு: “அது சூடாக உள்ளது”) மற்றும்‌ சரீரம்‌ அந்த 
எச்சரிக்கையைக்‌ கவனிக்காத பொழுது அது சரீரத்தைத்‌ 
தண்டிக்கின்றது (“அது புண்படுத்துகின்றது!”). அதன்‌ துணை 
நோக்கத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, நரம்பு மண்டலமானது 
அபாயத்தைப்‌ பற்றி மற்றவர்களுக்கு எச்சரிக்கை செய்யும்படி 
தூண்டுகின்றது (“பிள்ளைகளே, அந்த நெருப்பை விட்டுத்‌ 
குள்ளி நில்லுங்கள்‌, இல்லையென்றால்‌ அது உங்களைச்‌ 
சுட்டுவிடும்‌!”). மனச்சாட்சியும்‌ இது போலவே இருக்கின்றது. 








அது வேறுபடுத்துகின்றது மற்றும்‌ கட்டளையிடுகின்றது 
(இயக்குகின்றது) 

எது சரியானது மற்றும்‌ எது தவறானது என்று நமக்குக்‌ கூறி 
சரியானகைச்‌ செய்யும்படி நம்மை ஊக்குவிப்பதே மனச்‌ 
சாட்சியின்‌ முதலாவது முதன்மைச்‌ செயல்பாடு ஆகும்‌. 
எபிரெயர்‌ 5:14ல்‌ “நன்மை கீமையின்னதென்று பயிற்சியினால்‌ 
பகுத்தறியத்தக்க” திறன்‌ பற்றிப்‌ பேசப்படுகின்றது. இந்தச்‌ 
செயல்பாடு பற்றிய மிகச்‌ சிறந்த விவாதமானது அநேகமாக 
ரோமர்‌ 2:13-15அ௮ - வாக இருக்கலாம்‌: 











நியாயப்பிரமாணக்கைக்‌ கேட்நெவர்கள்‌ தேவனுக்கு முன்பாக 
நீதிமான்களல்ல, நியாயப்பிரமாணத்தின்படி செய்கிறவார்களே 
நீதிமான்களாக்கப்படுவார்கள்‌. அன்றியும்‌, நியாயப்பிரமாண 
மில்லாத புறஜாதிகள்‌ சுபாவமாய்‌ நியாயப்பிரமாணத்தின்படி 
செய்கிறபோது, நியாயப்பிரமாணமில்லாத அவர்கள்‌ தங்களுக்‌ 
குத் தாங்களே நியாயப்பிரமாணமாயிருக்கிறார்கள்‌ ... நியாயப்‌ 
பிரமாணத்திற்கேற்ற கரியை தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ எழுதி 
யிருக்கிறதென்று காண்பிக்கிறார்கள்‌.* 


சில செயல்கள்‌ சரியானவை என்றும்‌ சில செயல்கள்‌ 
தவறானவை என்றும்‌ எல்லா மனிதர்களும்‌ - தேவனுடைய 
எழுதப்பட்ட பிரமாணங்களை அறியாத மனிதர்களும்‌ கூட - 
உள்ளுணர்வில்‌ அறிகின்றார்கள்‌. எடுத்துக்காட்டாக, திருட்டு 
மற்றும்‌ கொலை ஆகியவற்றுக்கு எதிரான சட்டங்கள்‌ எல்லா 
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சமூகங்களிலும்‌ உள்ளன. இந்த ஒழுக்காதியான நியாயத்‌ 
தீர்ப்பை மனிதர்களுக்குள்ளாக ஏற்படுத்துவது எது? மேற்‌ 
சொன்ன வசனப்பகுதியில்‌ 15ம்‌ வசனத்தில்‌ “அவர்களுடைய 
மனச்சாட்சியும்கூடச்‌ சாட்சியிடுறெதினாலும்‌” என்றுள்ளது. 
சரியானது அல்லது தவறானது என்பது பற்றிச்‌ “சாட்சியிடுதல்‌” 
அல்லது சாட்சி கூறுகல்‌ என்பது மனச்சாட்சியின்‌ முதல்‌ 
செயல்பாடாகும்‌. “அதை என்னால்‌ சுத்த மனச்சாட்சியுடன்‌ 
செய்ய முடியாது” என்று நாம்‌ கூறும்பொழுது இந்த செயல்‌ 
பாட்டையே குறிப்பிடுகின்றோம்‌. 


அது நியாயத்‌ தீர்க்கன்றது மற்றும்‌ தண்டனையை 
நிறைவேற்றுகின்றது 

மனச்சாட்சியினால்‌ தடை செய்யப்பட்டதை நாம்‌ 
செய்யும்‌ போதோ அல்லது நாம்‌ செய்யும்படி அது 
ஊக்குவித்தவைகளைச்‌ செய்யத்‌ தவறும்‌ போதோ நம்மை 
நியாயந்தீர்த்து நமக்குத்‌ தண்டனை விதிப்பது என்பதே 
மனச்சாட்சியின்‌ இரண்டாவது முக்கியச்‌ செயல்பாடு ஆகும்‌. 





மனச்சாட்சியின்‌ கட்டளைகளைப்‌ பின்பற்றும்படி அது 
நம்மைக்‌ கட்டாயப்‌ படுத்த முடியாது, ஆனால்‌ அதற்கு நாம்‌ 
எப்படிக்‌ கீழ்ப்படிகன்றோம்‌ என்பதைப்‌ பொறுத்து அது 
நம்மை ஆசீர்வதிக்க அல்லது கண்டிக்க முடியும்‌. உடனடியான 
நியாயத்தீர்ப்பு தருவதில்‌ அது ஒரு நீதிபதியாக, சாட்சியாக 
மற்றும்‌ நியாயத்தை முடிவு செய்பவராக - இவை எல்லாம்‌ 
ஒன்றிணைந்து செயல்படுவதாக இருக்கின்றது. பிறகு அது 
நீதிமன்றத்தின்‌ தண்டனையை நிறைவேற்றுபவராகவும்‌ 
செயல்படுகின்றது. இவ்விதமாக, புறஜாதியாரின்‌ மனச்‌ 
சாட்சியானது “சாட்சியிடுவது” பற்றிப்‌ பேசிய பிறகு பவுல்‌, 
“குற்றமுண்டு குற்றமில்லையென்று அவர்களுடைய 
சிந்தனைகள்‌ ஒன்றையொன்று தீர்க்கிறது” (ரோமர்‌ 2:15ஆ) 
என்றும்‌ கூடுதலாகக்‌ கூறினார்‌. 

ஒருவர்‌ தம்மைப்‌ பாதுகாக்கும்‌ மனச்சாட்சியைப்‌ 
பெற்றிருப்பதென்பது - “எது சரியானதோ அசைச்‌ செய்தாய்‌” 
என்று கூறும்‌ மனச்சாட்சியைப்‌ பெற்றிருப்பது (ரோமர்‌ 9:2ஐக்‌ 














காணவும்‌) - அவருக்கு வாழ்வில்‌ கடைக்கும்‌ மாபெரும்‌ ஆசீர்‌ 
வாதங்களில்‌ ஒன்றாகும்‌. இதை வேதாகமம்‌, “நல்மனச்சாட்சி” 
யைப்‌ பெற்றிருத்தல்‌ (அப்‌. 23:1; 1 தீமோ. 1:5, 19; 
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1 பேது. 3:16, 21; எபி. 13:18),” “குற்றமற்ற மனச்சாட்சியை”ப்‌ 
பெற்றிருத்தல்‌ (அப்‌. 24:16) அல்லது “சுத்த மனச்சாட்‌சி”யைப்‌ 
பெற்றிருத்தல்‌ (1 தீமோ. 3:9; 2 தீமோ. 1:4) என்று அழைக்‌ 
கின்றது. பிரென்ச்சுக்காரர்கள்‌ பின்வரும்‌ பழமொழி ஒன்றைக்‌ 
கூறுவதுண்டு: “சுத்த மனச்சாட்சி என்பது ஒரு நல்ல தலை 
யணையாகும்‌.” சுத்த மனச்சாட்சியை “பரலோகத்தின்‌ முன்‌ 
சுவை” என்று யாரோ ஒருவர்‌ கூறியுள்ளார்‌. 

சுத்த மனச்சாட்சியானது பவுலுக்குத்‌ தன்னம்பிக்கை 
கொடுத்து தொடர்ந்து செயலாற்றக்‌ கூடியவராக்கிற்று. 
கொரிந்தியருக்கு அவர்‌, “... கபடமில்லாமல்‌ திவ்விய உண்மை 
யோடே நடந்தோமென்று எங்கள்‌ மனது எங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுஞ்சாட்சியே எங்கள்‌ புகழ்ச்சியாயிருக்கிறது” (2 கொரி. 
1:12) என்று கூறினார்‌. தாம்‌ செய்வது சரியானது என்ற 
நிச்சயத்தைக்‌ காட்டிலும்‌ அதிகமான வேறு எதுவும்‌ ஒரு 
மனிதரைக்‌ தாங்கி நிறுத்த முடியாது. உபத்திரவப்பட்ட 
கிறிஸ்தவர்களுக்குப்‌ பேதுரு, “கிறிஸ்துவுக்கேற்ற உங்கள்‌ நல்ல 
நடக்கையைத்‌ தூஷிக்றெவர்கள்‌ உங்களை அக்கிரமக்கார 
ரென்று உங்களுக்கு விரோதமாய்ச்‌ சொல்லுகிற விஷயத்தில்‌ 
வெட்கப்படும்படிக்கு நல்மனச்சாட்சியுள்ளவர்களாயிருங்கள்‌” 
(1 பேது. 3:16). 

இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, ஒருவர்‌ தம்மைக்‌ குற்றம்‌ சாட்டும்‌ 
மனச்சாட்சியைப்‌ பெற்றிருப்பது - “நீ செய்ததெதுவோ அது 
தவறானது” என்று கூறும்‌ மனச்சாட்சியைப்‌ பெற்றிருப்பது - 
அவருக்கு வாழ்வில்‌ கிடைக்கும்‌ மாபெரும்‌ சாபங்களில்‌ 
ஒன்றாகும்‌. குற்ற மனச்சாட்சியின்‌ தண்டிக்கும்‌ இயல்பைப்‌ 
பற்றி நீதிமொழிகள்‌ 28:1௮ -வில்‌ ஒருவனும்‌ தொடராதிருந்தும்‌ 
துன்மார்க்கர்‌ ஓடிப்‌ போகிறார்கள்‌” என்று ஞானி கூறினார்‌. 
சுத்த மனச்சாட்சி என்பது பரலோகத்தின்‌ முன்‌ சுவையானால்‌, 
குற்ற மனச்சாட்சி என்பது நரகத்தின்‌ முன்‌ காட்சியாகும்‌. 
நரகத்தைப்‌ பற்றி இயேசு, “அங்கே அவர்கள்‌ புழு சாவாமலும்‌ 
...” என்று விவரித்தார்‌. “சாவாத புழு” என்பது குற்றம்‌ 
சாட்டுவதை விட்டு ஓயாத மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றிய 
குறிப்பாயிருக்கலாம்‌. 

மோசேயின்‌ நியாயப்பிரமாணமும்‌ அதன்‌ பலிகளும்‌ 
நேர்மையுள்ள எந்த ஒரு தனிநபரின்‌ மனச்சாட்சியிடமிருந்தும்‌ 
குற்றவுணர்வை நீக்கிப்‌ போட முடியாதிருந்தது என்று குற்ற 
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மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றி எபிரெய ஆசிரியர்‌ அதிகமாய்க்‌ 
கூறினார்‌ (எபி. 9:9, 14; 10:2). அவர்‌ குற்ற மனச்சாட்சியை 
எபிரெயர்‌ 10:22ல்‌ “துர்மனச்சாட்சி”” என்று அழைத்தார்‌. 
“துர்மனச்சாட்சி” என்பது “சரியாகச்‌ செயல்படாத” மனச்‌ 
சாட்சி என்பதாகச்‌ சில எழுத்தாளர்கள்‌ எண்ணுகின்றார்கள்‌, 
ஆனால்‌ அது “குற்றவாளி! குற்றவாளி! குற்றவாளி!” என்று கூவி 
ஒரு மனிதரைக்‌ கண்டனம்‌ செய்யும்போது தேவன்‌ அதை 
வடிவமைத்தபடி மிகச்‌ சரியாக அது செயல்படுகின்றது என்று 
தான்‌ நான்‌ கருதுகின்றேன்‌. 

வேதாகமத்திலிருந்தும்‌, வரலாற்றிலிருந்தும்‌, மற்றும்‌ நமது 
சொந்த வாழ்விலிருந்தும்‌ சுய கண்டனம்‌ பற்றிய கடுந்துயரம்‌ 
நிறைந்த நிகழ்ச்சிகள்‌ பலவற்றைப்‌ பெருக்கமாய்க்‌ கூறமுடியும்‌. 
வேதாகமத்தின்‌ எடுத்துக்காட்டுகளைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, 
மற்றவைகளுடன்‌ கூட நாம்‌, காயீன்‌ (ஆதி. 4:9), சவுல்‌ அரசர்‌ 
(1 சாமு. 26:21), ஏரோது அரசர்‌ (மாற்‌. 6:16) மற்றும்‌ யூதாஸ்‌ 
(மத்‌. 27:3-5) ஆகியோர்‌ பற்றி நினைக்கின்றோம்‌. 

குற்ற மனச்சாட்சியின்‌ சித்திரவதை பற்றிய எடுத்துக்‌ 
காட்டுகள்‌ பல, வரலாற்றில்‌ நிறைந்துள்ளன. ஒரு முறை, 
கொலை வழக்கு விசாரணையொன்றிற்காக நீதிபதி இருக்கை 
யில்‌ அமர்ந்திருந்தார்‌. விசாரணையின்‌ நடுவில்‌, நீதிமன்றமே 
திகைப்படையும்‌ வகையில்‌, நீதிபதி தம்‌ இருக்கையை விட்டு 
இறங்கி வந்து, பல ஆண்டுகளுக்கு முன்‌ தாம்‌ ஒருவரைக்‌ 
கொலை செய்திருந்ததாக அறிக்கையிட்டார்‌. அவர்‌ நீதி 
பெறுவதிலிருந்து தப்பியோடி, புதிய சமூகம்‌ ஒன்றிற்கு 
வந்திருந்து அம்மக்களின்‌ நம்பிக்கையைச்‌ சம்பாதித்திருந்தார்‌. 
அவர்‌ நிறையச்‌ சொத்துக்களைச்‌ சேர்த்து, தமக்கென்று 
நற்பெயரைப்‌ பெற்று, கடைசியில்‌ நீதிபதியாகியிருந்தார்‌. 
இருப்பினும்‌, கொலை வழக்கு விசாரணையின்போது, 
சாட்சியத்தை அவர்‌ கேட்டதும்‌, விசாரணை செய்யப்பட்ட 
மனிதரின்‌ முகத்தை அவர்‌ பார்த்ததும்‌ ஆன இவ்விரு செயல்‌ 
களும்‌ அவரது மனச்சாட்சியை விழித்தெழச்‌ செய்து அவருக்குத்‌ 
தண்டனை விதித்தது. அவர்‌ அதிகாரிகளிடம்‌ சரணடைந்து தம்‌ 
குற்றத்திற்காக விசாரணைக்கு அழைத்துச்‌ செல்லப்பட்டார்‌. 

குற்றம்‌ சாட்டும்‌ மனச்சாட்சியினுடைய சவுக்கின்‌ 
கொடுக்கை நாம்‌ யாவருமே அனுபவித்திருக்கின்றோம்‌. சில 
காலங்களுக்கு முன்‌ கிறிஸ்தவப்‌ பள்ளியொன்றின்‌ ஆசிரியர்‌ 
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பின்வரும்‌ கடிதம்‌ ஒன்றைப்‌ பெற்றார்‌: 


நான்‌ உங்கள்‌ பள்ளியில்‌ (தேதி) கல்வியாண்டில்‌ மாணவ 
னாய்‌ இருந்தேன்‌. நீங்கள்‌ பழைய ஏற்பாட்டின்‌ ஆராய்ச்சி 
பற்றிய பாடம்‌ நடத்துகையில்‌ நான்‌ அந்த வகுப்பில்‌ 
இருந்தேன்‌. எங்களது பாடப்‌ பணியில்‌ நாங்கள்‌ பழைய 
ஏற்பாடு முழுவதையும்‌ படிக்க வேண்டியதும்‌ ஒரு 
பகுதியாயிருந்தது. எனது வாசிப்பு அட்டவணையை நான்‌ 
திருப்பி அதில்‌ நான்‌ எல்லா புத்தகங்களையும்‌ முற்றிலும்‌ படித்து 
விட்டதாகச்‌ சுட்டிக்காட்டியிருந்தேன்‌, ஆனால்‌ உண்மை 
என்னவென்றால்‌, அதன்‌ இரண்டாம்‌ பாதியில்‌ ஏறக்குறைய 
40% மட்டுமே நான்‌ மேலோட்டமாகப்‌ படித்தேன்‌. 
உண்மையில்‌ நான்‌ 60% மட்டுமே படித்தேன்‌, ஆனால்‌ காலம்‌ 
முடிந்தபோது எல்லாப்‌ புத்தகங்களையும்‌ படிக்க வேண்டிய 
தாய்‌ இருந்தது ... எனவே பழைய ஏற்பாடு முழுவதையும்‌ 
படித்தது பற்றி நான்‌ கூறியது அப்பட்டமான பொய்யாகும்‌. 
அன்றும்‌ இன்றும்‌ அது என்னைக்‌ கவலைக்குள்ளாக்குவதாய்‌ 
உள்ளது. எதைப்‌ பற்றியும்‌ ஒருவர்‌ பொய்‌ கூறக்‌ கூடாதே, 
அதிலும்‌ குறிப்பாக வேதாகமத்தைப்‌ படிப்பது பற்றி நான்‌ 
பொய்‌ கூறியது வெட்கக்‌ கேடான விஷயமல்லவா! 

எனவே நான்‌ இதை உங்களிடம்‌ அறிக்கையிட்டு உங்களின்‌ 
மன்னிப்பை வேண்டுகின்றேன்‌. மேலும்‌, எனது மதிப்பெண்‌ 
பட்டியல்‌ மாற்றப்பட வேண்டும்‌ என்று நீங்கள்‌ நினைத்தால்‌, 
என்னை (கல்லூரியின்‌ பெயர்‌) தொடர்பு கொண்டு 
தேவையான நடவடிக்கை மேற்கொள்ளுங்கள்‌. எனது இந்த 
வெட்கக்‌ கேடான பொய்யினிமித்தம்‌ நான்‌ மறுபடியும்‌ 
உங்களிடத்தில்‌ மன்னிப்புக்‌ கேட்கின்றேன்‌. நான்‌ இது பற்றிக்‌ 
கர்த்தரிடத்தில்‌ பலமுறை வருந்தி மன்னிப்புக்‌ கேட்டிருக்‌ 
கின்றேன்‌, ஆனால்‌ இதை உங்களிடத்தில்‌ மனம்‌ வருந்தி 
அறிக்கையிடாத வரையில்‌ எனக்கு மன அமைதி கிட்டாது 
என்பதைக்‌ கடைசியில்‌ உணர்ந்தேன்‌. 

உங்கள்‌ நேரத்திற்காக நன்றி. நீங்கள்‌ என்னை மன்னித்‌ 
தீர்களா என்பது பற்றி விரைவில்‌ ஒரு குறிப்பு அனுப்புவீர்கள்‌ 
என்று நான்‌ நம்புகின்றேன்‌. 


நமது மனச்சாட்சியின்‌ கட்டளைகளை நாம்‌ பின்பற்றத்‌ 
தவறும்‌ பொழுது பெரிய விளைவுகள்‌ ஏற்படுகின்றன 
என்பதால்‌, மனச்சாட்சியை மீறக்‌ கூடாது என்பதை 
வேதாகமம்‌ பெரிதும்‌ வலியுறுத்துகின்றது (ரோமர்‌ 14:23; 
[இவ்வசனம்‌ பற்றி விளக்கத்தை அடுத்த பாடத்தில்‌ காணவும்‌] 
அப்‌. 24:16). மனச்சாட்சியை நிலையாக மீறுவது என்பது 
தேவனால்‌ அதற்குத்‌ தரப்பட்ட செயல்களைச்‌ செய்ய முடியாத 
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நிலைக்குக்‌ கொண்டு வருகின்றது (1 தீமோ. 4:1; பாடத்தின்‌ 
இந்த அம்சமானது அடுத்த பாடத்தில்‌ இன்னும்‌ விரிவாகப்‌ 
பரிசோதிக்கப்‌ படுகின்றது). 





அது மற்றவர்களைப்‌ பாராட்டுகின்றது அல்லது கண்டனம்‌ 
செய்கின்றது 

மற்றவர்களின்‌ செய்கையைப்‌ பாராட்டுதல்‌ அல்லது 
கண்டனம்‌ செய்கல்‌ என்பது மனச்சாட்சியின்‌ துணைச்‌ செயல்‌ 
ஆகும்‌. தன்னையே அது நியாயம்தீர்த்துக்‌ கொள்வதோடு, 
சரியான மற்றும்‌ தவறான செயல்கள்‌ பற்றிய உள்ளான 
கட்டுமானம்‌ பெற்ற தராதரங்களின்‌ மூலம்‌ அது மற்றவர்‌ 
களையும்‌ நியாயம்‌ கீர்க்கின்றது. இதை உணர்ந்திருந்த பவுல்‌, 
தாம்‌ சரியானவராய்‌ இருந்தார்‌ என்பதைத்‌ தமது நிருபத்தை 
வாசிப்பவர்களின்‌ மனச்சாட்சி ஒப்புக்கொள்ளும்படிக்கு 
அடிக்கடி வேண்டுகோள்‌ விடுத்தார்‌. எடுத்துக்காட்டாக, 
2 கொரிந்தியார்‌ 4:2ல்‌ அவர்‌, தாம்‌ சத்தியத்தின்படி நடந்தார்‌ 
என்ற உண்மையானது “தேவனுக்கு முன்பாக எல்லா மனுஷ 
ருடைய மனச்சாட்சிக்கும்‌” உத்தமரென்று அவரது வாழ்க்கை 
யைப்‌ பாராட்ட வேண்டும்‌ என்று அவர்‌ எழுதினார்‌. 
மறுபடியும்‌ அவர்‌, “உங்கள்‌ மனச்சாட்சிக்கும்‌ வெளியரங்க 
மாயிருக்கிறோம்‌ என்று நம்புகிறேன்‌” (5:11) என்றும்‌ கூறினார்‌. 

மனச்சாட்சியானது மற்றவர்களைப்‌ பாராட்டுதல்‌ அல்லது 
கண்டனம்‌ செய்தல்‌ போன்ற செயல்களைச்‌ செய்வதால்‌, மனச்‌ 
சாட்சியின்‌ கடமையானது மற்றவர்களுடன்‌ நமக்குள்ள 
உறவை மாற்றமின்றிப்‌ பாதிக்கின்றது. ஆகவே, உறவு முறை 
களில்‌ மனச்சாட்சியின்‌ செயல்பாடுகள்‌ பற்றி அதிலும்‌ குறிப்‌ 
பாக கிறிஸ்தவர்களுக்கு மத்தியில்‌ உள்ள உறவுமுறைகளில்‌ 
அதன்‌ செயல்பாடு பற்றி மிக விரிவான விவாதங்களைக்‌ 
காண்பதில்‌ நாம்‌ வியப்படைவதில்லை (ரோமர்‌ 14; 15; 
1 கொரி. 8-10; இந்த அதிகாரங்களைப்‌ பற்றி விரிவாய்‌ 
பரிசீலனை செய்வது இத்தொடரின்‌ நோக்கம்‌ அல்ல, ஆனாலும்‌ 
அடுத்த பாடத்தில்‌ இவைகளைப்‌ பற்றி இன்னும்‌ அதிகமாய்க்‌ 
கூறப்பட்டுள்ளது). 
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முடிவுரை 

மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றி நான்‌ விளக்கமளித்தது போலவே 
மிகச்‌ சரியான விளக்கத்தை நீங்கள்‌ கொடுத்தாலும்‌, கொடுக்கா 
விட்டாலும்‌ அல்லது அதன்‌ செயல்பாடுகளைப்பற்றி நான்‌ 
கூறிய அதே வழி முறையில்‌ நீங்கள்‌ கூறினாலும்‌ கூறா 
விட்டாலும்‌, பின்வரும்‌ கூற்றுக்கள்‌ உண்மையானவை என்று 
நீங்கள்‌ அறிகின்றீர்கள்‌: மனச்சாட்சி என்பது இருக்கின்றது; 
மனச்சாட்சியானது எது சரி மற்றும்‌ எது தவறு என்பதை 
நமக்குக்‌ கூறுகின்றது; மனச்சாட்சியை மீறிக்‌ கொண்டு, பின்பு 
அத்துடன்‌ வாழ்வது என்பது பயங்கரமானது! இந்த 
உண்மைகள்‌ ஒவ்வொரு மனிதரின்‌ இருதயத்தின்‌ ஆழத்திலும்‌ 
எழுதப்பட்டுள்ளது. 


நான்‌ என்னுடன்‌ வாழ வேண்டும்‌, எனவே 

நான்‌ என்னை அறியத்‌ தகுதியாகும்படிக்கு 
விரும்புகின்றேன்‌; 

நாட்கள்‌ கடந்து செல்லச்‌ செல்ல, நான்‌ என்னையே 
எப்பொழுதும்‌ 

கண்ணில்‌ நேராய்ப்‌ பார்ப்பவனாய்‌ இருக்க 
விரும்புகின்றேன்‌; 

அஸ்கமிக்கும்‌ சூரியனுடன்‌ நின்று கொண்டு 

நான்‌ செய்தவற்றுக்காய்‌ என்னையே வெறுக்க எனக்கு 
விருப்பமில்லை 


நான்‌ என்னையே என்னிடத்திலிருந்து 

ஒருபோதும்‌ மறைக்க முடியாது, 

மற்றவர்கள்‌ ஒருபோதும்‌ (என்னில்‌) கண்டிராததை நான்‌ 
காண்கின்றேன்‌, 

மற்றவர்கள்‌ ஒருபோதும்‌ (என்னைப்பற்றி) 

அறியாததை நான்‌ அறிகின்றேன்‌, 

என்னையே நான்‌ ஏமாற்றிக்‌ கொள்ள முடியாது எனவே 

எது நடந்தாலும்‌ நான்‌ என்னை மதிப்பவனாக, 

உளைச்சலற்ற மனச்சாட்சியுள்ளவனா யிருக்கவே 
விரும்புகின்றேன்‌. 


(“e[f” என்ற கவிதையின்‌ முதல்‌ 
மற்றும்‌ கடைசிக்‌ கவிகள்‌). 
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நாம்‌ இதை முடிப்பதற்கு முன்பாக, கடைசியாக ஒரு 
கேள்வியைக்‌ கேட்டு அதற்குப்‌ பதில்‌ தருவோம்‌: ஒரு மனிதர்‌ 
தம்‌ மனச்சாட்சிக்குக்‌ கீழ்ப்படியாமல்‌ போய்‌, குற்ற உணர்‌ 
வினால்‌ அரிக்கப்படும்‌ பொழுது, அவரால்‌ என்ன செய்ய 
முடியும்‌? 

உளவியல்‌ பள்ளிகளில்‌ சில, உண்மையில்‌ நீங்கள்‌ குற்ற 
முள்ளவரல்ல, எனவே குற்ற உணர்வைக்‌ கண்டு கொள்ளாது 
விடுங்கள்‌, உங்கள்‌ சிந்தையில்‌ இருந்து அதை நீக்கிப்‌ போடுங்‌ 
கள்‌, மற்றும்‌ அதை உங்கள்‌ பின்னால்‌ போட்டு விடுங்கள்‌ என்று 
கூறுகின்றன. குற்ற உணர்வானது மறுபடியும்‌ மேலே எழும்பு 
வதால்‌ இந்த அணுகுமுறை செயல்படுவதில்லை. உங்களிடம்‌ 
உள்ள நல்லவைகள்‌ உங்களிடம்‌ உள்ள கெட்டவைகளை 
எடை குறையச்‌ செய்து விடுகின்றது. எனவே முடிந்த அளவுக்கு 
நல்லவராயிருங்கள்‌ மற்றும்‌ நீங்கள்‌ செய்திருக்கும்‌ தவறுகளைப்‌ 
பற்றிக்‌ கவலைப்படாதீர்கள்‌ என்று மனித தத்துவம்‌ 
கூறுகின்றது. இருப்பினும்‌, ஒரு மனிதர்‌ எப்பொழுது குற்றம்‌ 
செய்துள்ளார்‌ என்பதை அவர்‌ உள்‌ ஆழத்தில்‌ இன்னமும்‌ 
அறிந்துதான்‌ இருப்பார்‌. 

குற்றத்தைக்‌ கண்டுகொள்ளாது விடுவது என்பதோ அல்லது 
நமக்கு நாமே அதற்குப்‌ புறம்பே பேச முயற்சிப்பது என்பதோ 
குற்றத்திற்கான வேதாகமத்தின்‌ பதில்‌ அல்ல. ஆனால்‌ 
இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ குற்றத்தில்‌ இருந்து எல்லாக்‌ 
காலத்திலும்‌ விடுபட முடியும்‌ என்பதே வேதாகமத்தின்‌ பதில்‌ 
ஆகும்‌! ஏவுதல்‌ பெற்ற எழுத்தாளர்‌, “கிறிஸ்துவினுடைய 
இரத்தம்‌ ஜீவனுள்ள தேவனுக்கு ஊழியஞ்‌ செய்வதற்கு உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியைச்‌ செத்த கிரியைகளறச்‌ சுத்திகரிப்பது எவ்வளவு 
நிச்சயம்‌!” (எபி. 9:14) என்று வலியுறுத்தினார்‌. நாம்‌ இயேசு 
வுக்கு நம்மை ஒப்புக்‌ கொடுக்கையில்‌ அவரது இரத்தத்தினால்‌ 
“தூர்‌ [அல்லது குற்றம்‌ சாட்டும்‌] மனச்சாட்சி நீங்கத்‌ தெளிக்‌ 
கப்பட்ட இருதயமுள்ளவர்களாகவும்‌ சுத்த ஜலத்தால்‌ கழுவப்‌ 
பட்டவர்களாகவும்‌” (எபி. 10:22௮) நம்‌ மனச்சாட்சி சுத்திகரிக்‌ 
கப்படுகின்றது. சரீரத்தை “சுத்த ஜலத்தால்‌ கழுவுவது” என்பது 
ஞானஸ்நானக்கைக்‌ குறிப்பதாகப்‌ பல கல்வியாளர்கள்‌ ஒப்புக்‌ 
கொள்ளுகின்‌ றார்கள்‌. ஞானஸ்நானத்தை “தேவனைப்‌ பற்றும்‌ 
நல்மனச்‌ சாட்சியின்‌ உடன்படிக்கை” (1 பேது. 3:21) என்று 
குறிப்பிடும்போது பேதுரு, மனச்சாட்சியைச்‌ சுத்திகரித்தலை 
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யும்‌ நமது கீழ்ப்படிதலையும்‌ ஒன்றாய்ப்‌ பிணைத்தார்‌. 

சுத்திகரிக்கப்பட்ட மனச்சாட்சியின்‌ ஆசீர்வாதத்தை நீங்கள்‌ 
அறிய விரும்பினால்‌, நீங்கள்‌ சரியானது என்று அறிந்துள்ளதை 
இன்றே கர்த்தருக்குக்‌ கீழ்ப்படியும்‌ செய்கையைச்‌ - 
செய்யுங்கள்‌! 


குறிப்புகள்‌ 

“மனச்சாட்சி” என்ற வார்த்தை K]1V பழைய ஏற்பாட்டில்‌ ஓரிடத்திலும்‌ 
காணப்படவில்லை. ஆனால்‌ 11458 பழைய ஏற்பாட்டில்‌ ஓரிடத்தில்‌ மட்டும்‌ 
அவ்வார்த்தை காணப்படுகின்றது. “நமது விவாதம்‌ தொடருகையில்‌, 
மனச்சாட்சியை அமைதியாயிருக்கச்‌ செய்ய முடியும்‌ (இவ்விதமாகவே சில 
மனிகர்கள்‌ தாங்கள்‌ மனச்சாட்சியில்லாதவர்கள்‌ போல்‌ நடக்கின்றார்கள்‌) 
என்ற உண்மையை ஆராய்வோம்‌. இருப்பினும்‌ இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌, 
மனச்சாட்சியென்பது மனிதரின்‌ உள்ளாக இருக்கிறது என்பதை 
வலியுறுத்தவே விரும்புகின்றோம்‌. ”மனச்சாட்சியென்பது தேவன்‌ “உடன்‌ 
அறிதல்‌” என்று கடந்த காலத்தின்‌ எழுத்தாளர்கள்‌ குறிப்பிட்டார்கள்‌, 
எனவே “தேவனுடைய குரல்‌ நமக்குள்‌ உண்டு” என்ற கருத்து உண்டாயிற்று. 
இருப்பினும்‌, ஏற்கனவே வலியுறுத்தியபடி, தேவனே நமக்கு மனச்‌ 
சாட்சியைத்‌ தந்துள்ளார்‌, ஆனாலும்‌ மனச்சாட்சி என்பது மனிதருக்குள்‌ 
உள்ள அவரது சொந்தக்‌ குரல்‌ தானே தவிர அது தேவனுடைய 
குரலாயிருப்பதில்லை. “இவ்வசனப்‌ பகுதியானது, ஒரு மனிதர்‌ “தம்‌ 
மனச்சாட்சியின்படி வாழ்ந்தால்‌” அவர்‌ முற்றிலும்‌ சரியானவரே என்று 
போதிப்பதற்குத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தப்‌ படுகின்றது. இருப்பினும்‌, 
இவ்விடத்தின்‌ சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ பவுல்‌, நியாயப்‌ பிரமாணத்தைப்‌ 
பெற்ற யூதர்களோ அல்லது “மனச்சாட்சியின்‌ பிரமாணத்தை” உடைய 
புறஜாதியாரோ எவரொருவரும்‌ தாம்‌ பெற்றிருக்கும்‌ வெளிப்படுத்து 
கலுக்கேற்ற முறையில்‌ வாழவில்லை என்றுதான்‌ போதித்தார்‌. “எல்லாரும்‌ 
பாவம்‌ செய்து தேவமகிமையற்றவர்களானோம்‌” (ரோமர்‌ 3:23) என்பதே 
அவருடைய முடிவாக இருந்தது. “இரண்டு வேறுபட்ட கிரேக்க வார்த்தை 
கள்‌ “நல்ல” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்டன. “நல்மனச்சாட்சி” என்பதற்‌ 
கான பெரும்பான்மையான குறிப்புகள்‌ ௨2௦: என்ற வார்த்தையைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றன. எபிரெயர்‌ 13ல்‌ 2/2 என்ற வார்த்தை பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டுள்ளது. நடைமுறை நோக்கங்கள்‌ யாவற்றிற்கும்‌ மனச்சாட்சியைக்‌ 
குறிக்கப்‌ பயன்படும்போது இவ்விரு வார்த்தைகளும்‌ ஓரே அர்த்தம்‌ 
கொண்டுள்ளன. “இது 1445 யில்‌ “01௨” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது (124:2:06). இதன்‌ அர்த்தம்‌ “மான்‌ (ரயில்‌ காணவும்‌) அல்லது 
“cleansed” என்பதாகும்‌. 
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உங்கள்‌ மனச்சாட்சியை 
உங்கள்‌ வழிகாட்‌ யாபரிருக்கு 


நீங்கள்‌ அனுமதிக்கலாமா? 


“உன்‌ மனச்சாட்சி உனது வழிகாட்டியாய்‌ இருக்கட்டும்‌” 
என்ற விளக்கத்தை நாம்‌ அடிக்கடி கேள்விப்படுகின்றோம்‌. 
ஒருவர்‌ தம்‌ மனச்சாட்சியின்‌ கட்டளைப்படி வாழ்கின்ற 
வரையிலும்‌ சகலமும்‌ நன்றாய்‌ இருக்கும்‌ என்ற பொதுவான 
உறுதிப்பாடு மத விஷயத்தில்‌ உண்டு. இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌, 
“உங்கள்‌ மனச்சாட்சியை உங்கள்‌ வழிகாட்டியாயிருக்க நீங்கள்‌ 
அனுமதிக்கலாமா?” என்று கேட்கின்றோம்‌. எனது பதிலானது 
சில அரசியல்வாதிகளின்‌ பதிலைப்‌ போல்‌ ஒஓலிக்கலாம்‌ - 
ஏனென்றால்‌ “ஆம்‌” மற்றும்‌ “இல்லை” என்பதே எனது பதில்‌ 
ஆகும்‌. நான்‌ எதை அர்த்தப்படுத்துகன்றேன்‌ என்பதைப்‌ புரிந்து 
கொள்வதற்காகவாவது நீங்கள்‌ நான்‌ கூறுவதைக்‌ கேட்பீர்கள்‌ 
என்று நம்புகின்றேன்‌. முதலாவது நாம்‌ “இல்லை” என்ற 
பதிலுடன்‌ தொடங்குவோம்‌. 





“இல்லை”: மகு சம்பந்த விஷயங்களில்‌ 
மனச்சாட்சி மட்டுமே போதுமான 
வழிகாட்டியாய்‌ இருப்பதில்லை 

மனச்சாட்சியானது மத சம்பந்த விஷயத்தில்‌ பாதுகாப்‌ 
பான வழி காட்டியல்ல என்பதை வேதாகமம்‌ தெளிவாக்கு 
கின்றது. பவுலின்‌ உதாரணத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌. பவுல்‌ 
எப்பொழுதுமே தம்முடைய மனச்சாட்சியின்படியாகவே 
வாழ்ந்து வந்தார்‌. யூத ஆலோசனைச்‌ சங்கத்தாரிடம்‌ அவர்‌, 
“சகோதரரே, இந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ எல்லா விஷயங்களிலும்‌ நான்‌ 
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நல்மனச்சாட்சியோடே தேவனுக்கு முன்பாக நடந்து 
வந்தேன்‌” (அப்‌. 23:1ஆ) என்று கூறினார்‌. அகிரிப்பா அரசரிடம்‌ 
அவர்‌, “முன்னே நானும்‌ நசரேயனாகிய இயேசுவின்‌ 
நாமத்திற்கு விரோதமாய்‌ அநேக காரியங்களை நடப்பிக்க 
வேண்டுமென்று நினைத்திருந்தேன்‌” (26:9) என்று கூறினார்‌. 
தமோத்தேயுவுக்கு எழுதும்‌ போது அவர்‌, “நான்‌ ... சுத்த 
மனச்சாட்சியோடே ஆராதித்து வரும்‌ தேவனை...” (2 தீமோ. 
1:4) என்று கூறினார்‌. 

பவுலின்‌ மனச்சாட்சியானது அவரது செயல்பாடுகளை 
எப்பொழுதும்‌ அங்கீகரித்து வந்திருந்தாலும்‌, அவர்‌ கிறிஸ்தவ 
ராவதற்கு முன்பு தேவனுக்குப்‌ பிரியமில்லாத பல விஷயங்‌ 
களை - இயேசுவை மறுதலித்தல்‌, கிறிஸ்தவர்களைத்‌ 
துன்புறுத்துதல்‌ மற்றும்‌ ஒன்றுமறியாத ஆண்கள்‌ மற்றும்‌ 
பெண்களைக்‌ கொலை செய்தல்‌ உட்படப்‌ பல விஷயங்களைச்‌ 
- செய்தார்‌. இதை அகிரிப்பா அரசரிடம்‌ அவர்‌ விளக்கினார்‌: 











நான்‌ பிரதான ஆசாரியர்களிடத்தில்‌ அதிகாரம்‌ பெற்று, 
பரிசுத்தவான்௧களில்‌ அநேகரைச்‌ சிறைச்சாலைகளில்‌ அடைத்‌ 
தேன்‌; அவர்கள்‌ கொலை செய்யப்படுகையில்‌ நானும்‌ சம்மதித்‌ 
திருந்தேன்‌. சகல ஜெப ஆலயங்களிலும்‌ நான்‌ அவர்களை 
அதேகந்தரம்‌ கண்டித்து, தேவதுஷணஞ்‌ சொல்லக்‌ கட்டாயப்‌ 
படுத்தினேன்‌; அவர்கள்‌ பேரில்‌ மூர்க்க வெறி கொண்டவனாய்‌ 
அந்நிய பட்டணங்கள்‌ வரைக்கும்‌ அவர்களைத்‌ துன்பப்‌ 
படுத்தினேன்‌ (அப்‌. 26:10, 11). 





தமோத்தேயுவினிடம்‌ அவர்‌, “பாவிகளை இரட்சிக்கக்‌ கிறிஸ்து 
இயேசு உலகத்தில்‌ வந்தார்‌... அவர்களில்‌ பிரதான பாவி நான்‌” 
(1 தீமோ. 1:15) என்று கூறினார்‌. 

1 கொரிந்தியர்‌ 4:4ல்‌ பவுல்‌, “என்னிடத்தில்‌ நான்‌ யாதொரு 
குற்றத்தையும்‌ அறியேன்‌; ஆகிலும்‌ அதினாலே நான்‌ 
நீதிமானாகிறதில்லை; என்னை நியாயம்‌ விசாரிக்றெவர்‌ 
கர்த்தரே” என்று கூறினார்‌. “யாதொரு குற்றத்தையும்‌ 
அறியேன்‌” (ஆங்கிலத்தில்‌ “1 ௮ 00௭801௦087” என்றுள்ளது) என்ற 
சொற்றொடரானது கிரேக்க மொழியில்‌ “மனச்சாட்சி” என்ற 
வார்த்தையின்‌ வினைவடி வத்திலிருந்து மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்டுள்ளது. உண்மையில்‌ பவுல்‌ இவ்விடத்தில்‌ “என்‌ மனச்‌ 
சாட்சியானது என்னைக்‌ கண்டனம்‌ செய்யாதிருந்தாலும்‌ 
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அதனால்‌ மட்டும்‌ நான்‌ செய்தது சரியென்று அர்த்தமாகி 
விடாது; நான்‌ சரியானவனா அல்லவா என்பதைத்‌ தேவன்‌ 
மட்டுமே முடிவு செய்ய இயலும்‌” என்றே கூறினார்‌. 
மனச்சாட்சியானது மத விஷயத்தில்‌ ஒரு பாதுகாப்பான 
வழிக்காட்டியல்ல என்பதற்குப்‌ பல ஆதாரங்களை - 
வேதாகமத்தில்‌ இருந்தும்‌, ஒவ்வொரு மனிதரின்‌ அனுபவத்தில்‌ 
இருந்தும்‌ - காட்ட முடியும்‌. வேதாகமத்தில்‌ பல சமயங்களில்‌ 
மனிதர்களின்‌ மனச்சாட்சியின்படியான சிந்தனைக்‌ 
கருத்துக்கள்‌ உண்மையற்றிருக்கையிலும்‌ உண்மை போலத்‌ 
தோன்றியுள்ளன. உதாரணமாக இரத்தத்தில்‌ தோய்க்கப்பட்ட 
யோசேப்பின்‌ அங்கியை யாக்கோபு கண்டபொழுது அவர்‌ 





உண்மையிலேயே தம்‌ மகன்‌ காட்டு மிருகங்களினால்‌ 
கொல்லப்பட்டதாக நம்பினார்‌ (ஆதி. 37:31-35). 

மக்கள்‌ நேர்மையான முறையில்‌ தவறுடையவர்களாகவும்‌ 
உண்மையான முறையில்‌ தவறு செய்பவர்களாகவும்‌ இருக்க 
முடியும்‌. “மனுஷனுக்குச்‌ செம்மையாய்த்‌ தோன்றுகிற வழி 
உண்டு; அதின்‌ முடிவோ மரண வழிகள்‌?” (நீதி. 14:12; 
16:22ஐயும்‌ காணவும்‌). பொய்‌ ஒன்றை விசுவாசித்து இழந்து 
போகப்படவும்‌ சாத்தியம்‌ உண்டு (2 தெச. 2:10-12). சத்தியம்‌ 
மட்டுமே ஒருவரை விடுதலையாக்க முடியும்‌ (யோவா. 8:32). 

வாழ்க்கையின்‌ எந்த வட்டத்திலும்‌ மனச்சாட்சி மட்டுமே 
போதுமான வழிகாட்டியாய்‌ இருப்பதில்லை': பயணத்தில்‌ அது 
வழுவாத வழிகாட்டியல்ல; நான்‌ எனது மனச்சாட்சியின்படி 
சரியான சாலையில்‌ செல்வதாக நம்பியிருக்க, உண்மையில்‌ 
நான்‌ எனது அடைவிடத்திலிருந்து புறம்பே பயணம்‌ செய்திருக்‌ 
கின்றேன்‌. ஆரோக்கியத்திலும்‌ அது பாதுகாப்பான வழிகாட்டி 
யல்ல; மருத்துவர்கள்‌ மனச்சாட்சியின்படியாகத்‌ தங்கள்‌ 
நோயாளிகளுக்குக்‌ குறிப்பிட்ட வியாதிகளுக்காக சிகிச்சை 
யளித்திருக்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ பிற்பாடு அவர்கள்‌ தவறான 
வியாதிக்கு சிகிச்சை அளித்திருப்பதை அறிகின்றார்கள்‌. 
வியாபாரத்தில்‌ அது (மனச்சாட்சி) போதுமான வழிகாட்டி 
யல்ல; புதிய வியாபாரத்தில்‌ பலர்‌ மனச்சாட்சியுடன்‌ ஈடுபடு 
கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ தங்களுடையவைகள்‌ எல்லாவற்றையும்‌ 
இழந்து போகின்றார்கள்‌. அது (மனச்சாட்சி) திருமண விஷயத்‌ 
திலும்‌ போதுமான வழிகாட்டியல்ல; மக்கள்‌ தாங்கள்‌ தேர்ந்‌ 
தெடுக்கும்‌ துணைவர்களை நன்கு அறிந்திருப்பதாக மனச்‌ 
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சாட்சியின்படி நம்புகின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ பிறகு அவர்களை 
நன்கு அறிந்திருக்கவில்லை என்று காண்கின்றார்கள்‌. 
(யாக்கோபு கூட ராகேலைக்‌ திருமணம்‌ செய்திருந்ததாக 
மனச்சாட்சியின்படி நம்பினார்‌, உண்மையிலோ அவர்‌ அவளது 
சகோதரியாகிய லேயாளைக்‌ திருமணம்‌ செய்திருந்தார்‌ 
[ஆதி. 29:21-3011) 

மனச்சாட்சி மட்டுமே மத விஷயங்களில்‌ போதுமான 
வழிக்காட்டியாயிராதது ஏன்‌? மனச்சாட்சியானது அதற்குக்‌ 
கிடைக்கும்‌ அறிவினால்‌ வரையறைக்குட்பட்டுள்ளது என்பதே 
இதற்கு அடிப்படையான காரணம்‌ ஆகும்‌. 

ஒவ்வொருவருக்கும்‌ மனச்சாட்சியொன்று கொடுக்கப்‌ 
பட்டுள்ளதென்று நமது முந்திய பாடத்தில்‌ குறிப்பிட்டோம்‌. 
சில விஷயங்கள்‌ சரியானவை என்றும்‌ சில விஷயங்கள்‌ 
தவறானவை என்றும்‌ தனி நபர்கள்‌ தங்களின்‌ உள்ளுணர்வால்‌ 
அறிகின்றார்கள்‌. மற்றும்‌, குறிப்பிட்ட சில செயல்கள்‌ 
சரியானவை என்றும்‌ குறிப்பிட்ட சில செயல்கள்‌ தவறானவை 
என்றும்‌ பெரும்பாலான மக்கள்‌ அறிந்து கொள்கின்றார்கள்‌. 
(முன்பே நான்‌, ஹிட்லர்‌ யூதர்களை நடத்திய விதமானது 
பலரால்‌ கண்டனம்‌ செய்யப்பட்ட தென்று குறிப்பிட்டேன்‌.) 

இருந்தாலும்‌, இப்படிப்பட்ட அடிப்படையான விஷயங்‌ 
களுக்கப்பால்‌, ஒருவருக்குப்‌ போதிக்கப்பட்டுள்ளதன்‌ அடிப்‌ 
படையில்‌ அவரது மனச்சாட்சியானது சரி அல்லது தவறு என்று 
கருதுகின்றது. பலர்‌ விக்கிரகங்களை ஆராதிப்பவர்களாய்‌, 
பலதார திருமணம்‌ செய்பவர்களாய்‌ அல்லது அடிமைகளை 
வைத்திருப்பவார்களாய்‌ இருக்கின்றார்கள்‌; ஆனால்‌ அவர்கள்‌ 
பெற்றுள்ள போதனை முறைமையினால்‌ அவர்களின்‌ 
மனச்சாட்சியானது அப்படிப்பட்ட விஷயங்களைக்‌ கண்டனம்‌ 
செய்வதில்லை. மாறுபட்ட கலாச்சாரப்‌ பின்னணியுடை 
யவர்கள்‌ சந்திக்கும்‌ பொழுது மனச்சாட்சியின்‌ முரண்பாடு 
ஏற்படுகின்றது. பிரிட்டிஷ்காரார்கள்‌ இந்தியாவைக்‌ தங்கள்‌ 
பேரரசின்‌ ஒரு பகுதியாக எடுத்துக்‌ கொண்ட பொழுது 
இங்கிருந்த நீண்ட கால நடைமுறை வழக்கங்களில்‌ சில 
ஒழிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்று நம்பினார்கள்‌. இறந்துபோன 
மனிதரின்‌ விதவை மனைவியை அவருடைய பிணத்துடன்‌ 
வைத்து எரிப்பதும்‌ அவைகளில்‌ ஒரு வழக்கம்‌ ஆகும்‌. அந்த 
நடைமுறையைக்‌ தவிர்ப்பதற்கு பிரிட்டிஷார்‌ ஒரு சட்டத்தை 
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இயற்றினார்கள்‌. அப்பொழுது இந்தியாவில்‌ இருந்த மதத்‌ 
தலைவர்களில்‌ ஒருவர்‌, பிரிட்டிஷ்‌ அதிகாரி ஒருவரிடத்தில்‌ 
வந்து, “விதவையானவள்‌ எரிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்றே 
எங்கள்‌ மனச்சாட்சியானது எங்களுக்குக்‌ கூறுகின்றது” என்று 
மறுத்துரைத்தார்‌. அகுற்கு அந்த அதிகாரி, “நீங்கள்‌ அப்படிச்‌ 
செய்தால்‌ நாங்கள்‌ உங்களைத்‌ தூக்கில்‌ இட வேண்டும்‌ என்று 
எங்கள்‌ மனச்சாட்சி எங்களுக்குக்‌ கூறுகின்றது!” என்று பதில்‌ 
கொடுத்தார்‌. 

முந்திய பாடத்தில்‌ மனச்சாட்சியை நான்‌ ஒரு நீதிபதி, 
சாட்சி, வழக்குரைஞர்‌ மற்றும்‌ தண்டனை கொடுப்பவர்‌ ஆகிய 
யாவரும்‌ இணைந்த ஒன்றை ஒப்பிட்டேன்‌. இருப்பினும்‌ 
சட்டத்தை ஏற்படுத்துவதென்பது நீதிபதி, சாட்சி, 
வழக்குரைஞர்‌ அல்லது தண்டனை கொடுப்பவர்‌ ஆகியோரின்‌ 
பணியல்ல. மாறாக, சட்டத்தை அமுல்‌ படுத்துவதே 
அவர்களின்‌ நோக்கமாய்‌ இருக்கின்றது. அது போலவே 
மனச்சாட்சி என்பது சட்டத்தை அமுல்படுத்தும்‌, நிறை 
வேற்றும்‌ அங்கமாக மட்டுமே உள்ளது, அது சட்டமியற்றும்‌ 
அங்கமாய்‌ இருப்பதில்லை. அது (மனச்சாட்சி) தனக்குக்‌ 
கிடைக்கும்‌ ஆவிக்குரிய மற்றும்‌ ஒழுக்கவியல்‌ சட்டங்களை 
அமுல்படுத்த மட்டுமே முடியும்‌. 

“பலமான” மற்றும்‌ “பலவீனமான” மனச்சாட் சிகள்‌ பற்றிய 
விளக்கங்கள்‌ 1 கொரிந்தியர்‌ 8 முதல்‌ 10 வரையிலும்‌ மற்றும்‌ 
ரோமர்‌ 14 மற்றும்‌ 15லும்‌ உள்ளதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. விக்ரெகங்‌ 
களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்ட வற்றை உண்ணுதல்‌ பற்றிய சரியான 
அறிவைப்‌ பெற்றிருந்த நபர்‌ “பலமான” மனச்சாட்சியை 
உடையவராய்‌ இருந்தார்‌: 








விக்ரெகங்களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்டவைகளைப்‌ புசிக்கிற 
விஷயத்தைப்‌ பற்றி, உலகத்திலே விக்கிரகமானது 
ஒன்றுமில்லையென்றும்‌ ஒருவரேயன்றி வேறொரு தேவன்‌ 
இல்லையென்றும்‌ அறிந்திருக்கிறோம்‌ (1 கொரி. 8:4). 


எப்படியெனில்‌, அறிவுள்ளவனாமெ உன்னை விக்கிரகக்‌ 
கோவிலிலே பந்தியிருக்க ஒருவன்‌ கண்டால்‌, பலவீனனா 
யிருக்கிற அவனுடைய மனச்சாட்சி விக்கிரகங்களுக்குப்‌ 
படைக்கப்பட்டவைகளைப்‌ புசிப்பதற்குத்‌ துணிவு கொள்ளு 
மல்லவா? பலவீனமுள்ள சகோதரன்‌ உன்‌ அறிவினிமித்தம்‌ 
கெட்டுப்‌ போகலாமா? அவனுக்காகக்‌ கிறிஸ்து மரித்தாரே 
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(1 கொரி. 8:10, 11). 


இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, “பலவீனமான” மனச்சாட்சியுடைய 
வார்கள்‌ (ரோமர்‌ 15:1) அந்த அறிவைப்‌ பெற்றிருக்கவில்லை: 
“ஆகிலும்‌, இந்த அறிவு எல்லாரிடத்திலும்‌ இல்லை. சிலர்‌ 
இன்றைய வரைக்கும்‌ விக்கிரகத்தை ஒரு பொருளென்று 
எண்ணி, விக்ரெகத்துக்குப்‌ படைக்கப்பட்ட தைப்‌ புசிக்றொர்‌ 





கள்‌; அவர்களுடைய மனச்சாட்சி பலவீனமாயிருப்பதால்‌ 
அசுசிப்படுகின்றது” (1 கொரி. 8:7). 

“மனச்சாட்சியானது ஒருவர்‌ அறிந்துள்ள மிக உயர்தரமான 
அறிவுடன்‌ தன்னை இணைத்துக்‌ கொள்கின்றது” என்று ஒருவர்‌ 
கூறியிருக்கின்றார்‌. இங்கு “அறிதல்‌” என்ற வார்த்தையே 
செயல்படும்‌ வார்த்தையாக இருக்கின்றது. பக்குவப்பட்ட 
அறிவு (அதாவது வசனத்தின்‌ அறிவு) என்பது ஒருவரை நன்மை 
தமையின்னதென்று பகுத்துணரச்‌ செய்கின்றது (எபி. 5:13, 14). 

ஆகையால்‌, “எனது மனச்சாட்சி எதைச்‌ சரியென்று 
கூறுகிறது?” என்பதல்ல, ஆனால்‌ “தேவனுடைய வசனமானது 
எதைச்‌ சரியென்று கூறுகிறது?” என்பதே மிகவும்‌ முக்கியமான 
கேள்வியாய்‌ இருக்கின்றது. “தன்னைத்தான்‌ புகழுகிறவன்‌ 
உத்தமனல்ல, கர்த்தரால்‌ புகழப்படுகிறவனே உத்தமன்‌” 
(2 கொரி. 10:18) என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. 

“மனச்சாட்சியானது பாதுகாப்பாக வழி நடத்தப்படும்‌ 
வரைக்கும்‌, அது பாதுகாப்பானதொரு வழிகாட்டியாயிருக்‌ 
கின்றது” என்பது ஞானமுள்ள கூற்றாகும்‌. அதாவது, மனச்‌ 
சாட்சியானது “வசனத்தின்‌ உபகேசங்களினால்‌/ போதனை 








களினால்‌ பாதுகாப்பாக வழி நடத்தப்படும்போது.”” மக்கள்‌ 
குழந்தை “ஞானஸ்நானத்தை' நடைமுறைப்படுத்தும்‌ 
போதோ, வாரத்தின்‌ முதல்‌ நாள்‌ தவிர மற்ற நாட்களில்‌ 
கர்த்தருடைய பந்தியில்‌ பங்கு பெறும்‌ பொழுதோ, அல்லது 
ஆராதனையில்‌ இசைக்கருவிகளைப்‌ பயன்படுத்தும்‌ 
பொழுதோ அவர்களை நாம்‌ காணும்பொழுது, “அம்மக்கள்‌ 
மனச்சாட்சியுடைவர்களாய்‌ இருக்கின்றார்களா?” என்பது 
கேள்வியல்ல. மாறாக, “இவைகளைப்‌ பற்றி வேதாகமம்‌ 
போதிப்பது என்ன?” என்பதே கேள்வியாயிருக்க வேண்டும்‌. 
இவ்விதமாய்‌, மனச்சாட்சியானது தனக்குக்‌ கடைக்கும்‌ 
அறிவினால்‌ வரையறைக்குட்படுத்தப்படுவதால்‌, மத ரீதியாக 
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அது போதுமானதொரு வழிகாட்டியாய்‌ இருப்பதில்லை. நாம்‌ 
ஏன்‌ நம்மை எப்பொழுதுமே சரியான வழியில்‌ நடத்திச்‌ செல்ல 
மனச்சாட்சியைச்‌ சார்ந்திருக்கக்‌ கூடாது என்பதற்கு ஒரு 
துணைக்‌ காரணமும்‌ உள்ளது; சிலர்‌ தங்கள்‌ மனச்சாட்சியானது 
எந்த விஷயத்திலும்‌ பாதுகாப்பான வழிகாட்டியாய்‌ இராத 
அளவுக்கு அதைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்தியிருக்கின்றார்கள்‌. 
மனச்சாட்சியானது பலமாய்‌ நிலைத்திருப்பதற்கு அது பயிற்று 
விக்கப்பட வேண்டும்‌ (அப்‌. 24:16). 

மக்கள்‌ மனச்சாட்சியைக்‌ கண்டுகொள்ளாமல்‌ விடும்‌ 
போது, அது அசுத்தமடை கின்றது (கத்து 1:15) மற்றும்‌ சூடுண்ட 
தாகின்றது (1 தீமோ. 4:1). அசுத்தமான, சூடுண்ட மனச்சாட்சி 
யானது மிகவும்‌ அழுக்கடைந்து தன்‌ நோக்கத்தை நிறைவேற்றக்‌ 
கூடாமல்போன ஒரு ஜன்னலுக்கு ஒப்பிடப்படலாம்‌. மத்தேயு 
6ல்‌ இயேசு இது போன்றதொரு விளக்கத்தைப்‌ பயன்‌ 
படுத்தினார்‌: 





கண்ணானது சரீரத்தின்‌ விளக்காயிருக்கிறது; உன்‌ கண்‌ 
கெளிவாயிருந்தால்‌, உன்‌ சரீரம்‌ முழுவதும்‌ வெளிச்சமா 
யிருக்கும்‌. உன்‌ கண்‌ கெட்டதாயிருந்தால்‌, உன்‌ சரீரம்‌ 
முழுவதும்‌ இருளாயிருக்கும்‌; இப்படி உன்னிலுள்ள வெளிச்சம்‌ 
இருளாயிருந்தால்‌, அவ்விருள்‌ எவ்வளவு அதிகமாயிருக்கும்‌! 
(மத்‌. 6:22, 23). 


ஆவிக்குரிய விஷயங்களைப்‌ பகுத்தறியும்‌ திறனைக்‌ குறிப்பிடு 
வதற்கு இயேசு “கண்‌” என்ற வார்த்தையைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌. 
சரீரப்‌ பிரகாரமான கண்‌ குருடாகிப்‌ போனால்‌, சரீரம்‌ 
முழுவதும்‌ இருளாகின்றது. அது போலவே, நன்மை கீமையைப்‌ 
பகுத்தறியும்‌ திறன்‌ அழிக்கப்பட்டால்‌, ஒருவர்‌ ஆவிக்குரிய 
வகையில்‌ இருளில்‌ அழிகின்றார்‌. 

தவறான தகவல்களின்‌ மூலமாகவும்‌ தவறான பயன்‌ 
பாட்டின்‌ மூலமாகவும்‌ மனச்சாட்சியின்‌ நியாயந்தீர்க்கும்‌ 
அமைப்பானது தலை கீழாகத்‌ திருப்பி விடப்பட முடியும்‌. 
“தீமையை நன்மையென்றும்‌, நன்மையைத்‌ தீமையென்றும்‌ 
சொல்லி, இருளை வெளிச்சமும்‌, வெளிச்சத்தை இருளுமாகப்‌ 
பாவிக்கும்‌” (ஏசா. 5:20அ, ஆ) மக்களைப்‌ பற்றி ஏசாயா 
பேசினார்‌. “அவர்களுடைய மகிமை அவர்களுடைய 
இலச்சையே” (பிலி. 3:19இ) என்று பவுல்‌ அவர்களைப்‌ பற்றி 
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எழுதினார்‌. 

மனச்சாட்சியைத்‌ தவறாகப்‌ பயன்படுத்துதலின்‌ குறிப்புகள்‌ 
“உங்கள்‌ மனச்சாட்சியை உங்கள்‌ வழிகாட்டியாய்‌ இருக்க 
நீங்கள்‌ அனுமதிக்கலாமா?” என்ற கேள்விக்கான இரண்டாவது 
பதிலின்‌ தேவையை விளக்கப்படுத்துகின்றன. 


“ஆம்‌”: மனச்சாட்சி கட்டளையிடுவதை 
- விசேஷமாக, நியாயந்தீர்க்கும்‌ 
விஷயங்களில்‌ அதன்‌ கட்டளைகளை - 
நாம்‌ புறக்கணிக்கக்‌ கூடாது 

மத சம்பந்த விஷயங்களில்‌ மனச்சாட்சி மட்டுமே பாது 
காப்பானதொரு வழிகாட்டியாயிருப்பதில்லை என்பதைக்‌ 
கவனித்திருக்கும்‌ நாம்‌, மனச்சாட்சியானது முக்கியத்‌ 
துவமற்றது என்ற முடிவுக்கு வர முடியும்‌; ஆனால்‌ உண்மையை 
விட்டு வெகு தூரம்‌ செல்லும்‌ வேறு எதுவுமே இல்லை. 
மனச்சாட்சியை நாம்‌ மீறும்பொழுது, பாவம்‌ செய்கின்றோம்‌ 
என்று பவுல்‌ தெளிவாகக்‌ கூறினார்‌. 





ஒரு பொருளும்‌ தன்னிலே தீட்டுள்ளதல்லவென்று கர்த்தராகிய 
இயேசுவுக்குள்‌ அறிந்து நிச்சயித்திருக்கிறேன்‌; ஒரு பொருளைத்‌ 
தீட்டுள்ளதென்று எண்ணிக்‌ கொள்ளுகிறவனெவனோ 
அவனுக்கு அது தீட்டுள்ளகதாயிருக்கும்‌ (ரோமர்‌ 14:14). 


ஒருவன்‌ சமுசயப்படுறெவனாய்ப்‌ புசித்தால்‌, அவன்‌ 
விசுவாசமில்லாமல்‌ புசிக்கிறபடியினால்‌ ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ 
கர்க்கப்படுகிறான்‌. விசுவாசத்தினால்‌ வராக யாவும்‌ பாவமே 
(ரோமர்‌ 14:23). 


இவ்விடத்தில்‌ “விசுவாசம்‌” என்ற வார்த்தையானது தேவனு 
டைய வசனத்தினால்‌ வருகின்ற விசுவாசத்தைக்‌ குறிப்பதில்லை 
(ரோமர்‌ 10:17), ஆனால்‌ சரியானது அல்லது தவறானது எது 
என்ற ஒருவரின்‌ நம்பிக்கையை, ஒருவரது சுயமான 
மதிப்பீட்டின்‌ அமைப்பைக்‌ குறிக்கின்றது. ஒருவர்‌ தாம்‌ எதை 
சரியானது அல்லது தவறானது என்று நம்புகின்றாரோ, அந்த 
நம்பிக்கைக்கு முரண்பாடாகச்‌ செயல்பட்டால்‌ (வேறு 
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வார்த்தைகளில்‌ சொல்வதென்றால்‌, அவர்‌ தம்‌ மனச்சாட்சியை 
மீறி நடந்தால்‌) அவர்‌ பாவம்‌ செய்து ஆக்கினைக்குள்ளாகத்‌ 
தீர்க்கப்படுகின்றார்‌ என்று பவுல்‌ கூறுகின்றார்‌. இவ்வசனப்‌ 
பகுதியைக்‌ கவனமாக வாசியுங்கள்‌: ஒரு குறிப்பிட்ட செயல்‌ 
தவறானது என்று நான்‌ நம்பினால்‌, அது மற்றவர்களுக்கும்‌ 
தவறானதாக இருக்க வேண்டும்‌ என்பது அவசியமில்லை, 
ஆனால்‌ அது என்னைப்‌ பொறுத்த வரையிலும்‌ தானாகவே 
தவறாகிவிடுகின்றது. 

மனச்சாட்சியை மீறுவது என்பது ஏன்‌ பாவமுள்ளதாயிருக்‌ 
கின்றது? ஏனென்றால்‌ ஒருவர்‌ தம்முடைய மனச்சாட்சிக்கு 
விரோதமாகச்‌ செயல்படும்‌ ஒவ்வொரு முறையும்‌ மனச்சாட்சி 
யைக்‌ குறைவான செயல்‌ திறனுள்ளதாக்குகின்றார்‌. அவர்‌, 
தேவனால்‌ கொடுக்கப்பட்ட ஒரு பாதுகாவலை அழிக்கின்றார்‌. 
நமது முந்திய பாடத்தில்‌ நான்‌ மனச்சாட்சியை நரம்பு 
மண்டலத்திற்கு ஒப்பிட்டேன்‌. நெருப்பிலிருந்து விலகியிருக்க 
வேண்டும்‌ என்ற எனது நரம்பு மண்டலத்தில்‌ எச்சரிக்கையை 
நான்‌ புறக்கணித்தால்‌, அது வெகு விரைவில்‌ எனது நரம்பு 
மண்டலத்தை (அத்தோடு கூட என்னையும்‌) அழித்துவிடும்‌! 

ஒரு இளம்பெண்‌, மனச்சாட்சி என்பதை கூரான முனை 
களுடன்‌ உள்ள சூழலும்‌ சக்கரம்‌ ஒன்றிற்கு ஒப்பிட்டுக்‌ 
கூறினாள்‌. “செய்யக்‌ கூடாதவற்றை நாம்‌ செய்யும்போது, 
கூரான முனைகள்‌ நம்மைக்‌ குத்திப்‌ புண்படுத்துன்றன!” 
என்று அவள்‌ கூறினாள்‌. பிறகு அவள்‌, “ஆனால்‌, செய்யக்‌ 
கூடாதவைகளை நாம்‌ தொடர்ந்து செய்து கொண்டிருந்தால்‌, 
கூர்மையான முனைகள்‌ மழுங்கிப்‌ போய்விடுகின்றன, பிறகு 
அவைகள்‌ நம்மை அவ்வளவாகப்‌ புண்படுத்தாது” என்றும்‌ 
கூடச்‌ சொன்னாள்‌. இத்துடன்‌ நாம்‌ பின்வருவதையும்‌ 
சேர்த்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌: “நாம்‌ செய்யக்கூடாதவைகளை 
இன்னும்‌ தீவிரமாகச்‌ செய்து கொண்டேயிருந்தால்‌, கூர்மை 
யான முனைகள்‌ முற்றிலுமாக மழுங்கிப்‌ போய்‌, பிறகு 
அவைகள்‌ நம்மைப்‌ புண்படுத்துவதே இல்லை என்ற நிலை 
வந்து சேரும்‌!” 

மனச்சாட்சியைப்‌ புறக்கணித்தலின்‌ அபாயம்‌ பற்றிய 
கதையொன்றை நான்‌ ஒரு முறை படித்தேன்‌. மணியுடன்‌ 
இணைக்கப்பட்டிருந்த நீரில்‌ மிதக்கும்‌ சாதனம்‌ ஒன்று 
ஸ்காட்லாந்து நாட்டின்‌ மிக மோசமான கடற்பகுதி ஒன்றில்‌ 
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நிறுவப்பட்டிருந்தது. கப்பற்‌ தலைவன்‌ ஒருவன்‌ அப்பகுதியில்‌ 
வாழ்ந்த மக்களின்மேல்‌ சினம்‌ கொண்டான்‌. ஒரு நாள்‌ 
மதுபானம்‌ பண்ணி, சினம்‌ மிகுந்திருந்த அவன்‌, மிதக்கும்‌ 
சாதனத்தில்‌ இருந்த அம்மணியைத்‌ துண்டித்தெறிந்து அதன்‌ 
மூலம்‌ அவர்கள்மேல்‌ பழி தீர்த்துக்‌ கொண்டான்‌. பின்னாளில்‌, 
அந்தத்‌ தலைவனது கப்பல்‌ கடற்கரையிலிருந்து சென்றபோது 
புயலில்‌ அகப்பட்டுக்‌ கொண்டது. அவன்‌, தன்‌ கப்பலைப்‌ 
பாதுகாப்புடன்‌ வழி நடத்த மணியோசை கேட்குமா என்று 
கவனித்தான்‌, ஆனால்‌ அது வீணாயிற்று. அவனது மதியீனத்‌ 
தினால்‌ அவனும்‌ கப்பலில்‌ இருந்த அனைவரும்‌ மூழ்கி அழிந்‌ 
தார்கள்‌. இக்கதையானது பின்வரும்‌ நீதி போதனையுடன்‌ 
முடிந்தது: ஒரு மனிதன்‌ தன்‌ மனச்சாட்சியை மூடி மறைத்துக்‌ 
கொண்டேமிருந்தால்‌, அவனுக்கு அது தேவைப்படும்‌ 
நேரத்தில்‌ அது அங்கிருக்காது. 

பவுல்‌, 1 தீமோத்தேயு 1:19ல்‌ மாறுபட்ட தொரு கடல்துறை 
விளக்கத்தைப்‌ பயன்படுத்தினார்‌: “இந்த நல்மனச்சாட்சியைச்‌ 
சிலர்‌ கள்ளி விட்டு, விசுவாசமாகிய கப்பலைச்‌ சேகப்படுத்‌ 





தினார்கள்‌. ” தள்ளிவிடப்பட்ட மனச்சாட்சியை, துல்லியமாய்‌ 
வேலை செய்யும்‌ திசைகாட்டும்‌ கருவியில்லாததினால்‌ சேதம்‌ 
அடைந்த ஒரு கப்பலுக்கு ஓப்பிட முடியும்‌. 

மறுபடியும்‌ மறுபடியுமாகப்‌ புறக்கணிக்கப்படும்‌ மனச்‌ 
சாட்சிக்கு என்ன நடக்கின்றதென்பதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள 
உதவியாக வேதாகமம்‌ விளக்கமான சொற்றொடர்களைப்‌ 
பயன்படுத்துகின்றது. புறக்கணிக்கப்பட்ட மனச்சாட்சியானது 
சூடுண்ட நரம்பு மண்டலம்‌ போல்‌ செயல்‌ இறனை இழக்கின்‌ 
றது என்று நாம்‌ கவனித்தோம்‌ (1 தீமோ. 4:1). இருப்பினும்‌, 
மத்தேயு 6:22, 23ல்‌ இயேசுவால்‌ பயன்படுத்தப்பட்ட விளக்கம்‌ 
தான்‌ என்னை மிகவும்‌ கவர்ந்ததாக உள்ளது. அதில்‌ அவர்‌, 
கண்கள்‌ இருளடைவதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌. ஒவ்வொரு 
முறையும்‌ பாவம்‌ செய்கையில்‌ நமது கண்‌ பார்வையைச்‌ சிறிது 
இழப்போம்‌ என்று நாம்‌ அறிந்தால்‌ எப்படியிருக்கும்‌? இது 
நம்மில்‌ பலரை பாவம்‌ செய்யாதிருக்கக்‌ தூண்டுமல்லவா? நாம்‌ 











நமது மனச்சாட்சியை மீறும்பொழுது நமது சரீரப்‌ பிரகாரமான 
பார்வையை இழக்காதிருந்தாலும்‌, ஆவிக்குரிய நமது 
பார்வையை இழப்போம்‌ என்று அறியும்படியே இயேசு 
இவ்விளக்கத்தைக்‌ கூறினார்‌. இது நம்மைப்‌ பாவம்‌ செய்வ 
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திலிருந்து பின்னடையச்‌ செய்வதில்‌ பலமுள்ள ஒரு கருத்தா 
யிருக்கின்றது. 

மனச்சாட்சியை மீறி, அதை வாயடைக்கச்‌ செய்த ஆண்கள்‌ 
மற்றும்‌ பெண்களைப்‌ பற்றி எண்ணற்ற விளக்கங்கள்‌ 
வேதாகமத்தில்‌ அடங்கியுள்ளன. தமது அரசாட்சியை ஏராள 
மான வாக்குறுதிகளோடு தொடங்கிய சவுல்‌ அரசர்‌, பிற்பாடு 
அதிகாரத்தின்‌ சோதனைகளுக்கு அடிபணிந்து விட்டார்‌ என்று 
நான்‌ நினைக்கின்றேன்‌. முடிவில்‌ தேவன்‌ தம்முடைய ஆவியை 
அவரிடத்திலிருந்து எடுத்துப்‌ போட்டுவிடுமளவுக்கு 
அவருடைய இருதயம்‌ அதிக கடினமடைந்து விட்டது (1 சாமு. 
16:14௮). 

சவுலுக்கு அடுத்து வந்த தாவீது மிக வலுவானதொரு 
உதாரணமாய்‌ இருந்தார்‌. சாதாரணமாகவே இளகிய மனச்‌ 
சாட்சியுடைய மனிதர்‌ பாவத்திற்குமேல்‌ பாவமாகக்‌ குவித்து, 
தொடர்ந்து பல வாரங்களுக்குத்‌ தம்‌ மனச்சாட்சியைத்‌ திணற 
வைக்கின்றார்‌. அப்படிப்பட்டவர்‌ தமது மனச்சாட்சியை 
எழுப்பிவிட நண்பர்‌ ஒருவரைப்‌ பெற்றிருந்திரா விட்டால்‌ 
(2 சாமு. 12:1-14) அவர்‌ என்றென்றுமே அழிவை அடைபவ 
ராய்ப்‌ போயிருந்திருக்கக்‌ கூடும்‌. 

ஒருவருடைய மனச்சாட்சியானது தவறான தகவல்களைப்‌ 
பெற்றிருந்தால்‌, அதற்கு மறுபடியும்‌ கல்வியளிப்பது அவசிய 
மாகின்றது. அதே வேளையில்‌ - அதற்கு மறுபடியும்‌ கல்வி 
யளிக்கும்‌ வரையில்‌ - அதன்‌ கட்டளைகளை ஒருவர்‌ புறக்‌ 
கணித்து விடக்கூடாது. இதை விளக்கப்படுத்துவதற்கு, தம்‌ 
வாழ்வு முழுவதிலும்‌ குறிப்பிட்ட சூழ்நிலைகளில்‌ மாமிசம்‌ 
உண்பதைத்‌ தேவன்‌ விரும்புவதில்லை என்று போதிக்கப்‌ 
பட்டிருக்கும்‌ ஒரு மனிதரைக்‌ கற்பனை செய்து கொள்வோம்‌. 
ஒரு மனிதர்‌ தாம்‌ விரும்பினால்‌ மாமிசத்தை உண்பதில்‌ 
தவறேதும்‌ இல்லை (1 தீமோ. 4:1-5) என்று வேதாகமம்‌ போதிக்‌ 
கின்றது. இருந்தாலும்‌, அந்தத்‌ தனி நபர்‌ வேதாகம ரீதியான 
சத்தியத்தை கற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ வரையிலும்‌, அவா்‌ கடந்த 
காலத்தில்‌ செய்தது போலவே மாமிசம்‌ உண்பதைத்‌ தொடர்ந்து 
விலக்கி வைத்திருக்க வேண்டும்‌. இந்தக்‌ கொள்கையை, நாம்‌ 
பாதுகாப்பற்றது என்று நினைக்கும்‌ ஒரு பாலத்தைக்‌ கடந்து 
செல்லும்‌ செயலுடன்‌ ஒப்பிடலாம்‌. அந்தப்‌ பாலமானது 
பாதுகாப்பானகல்ல என்று நாம்‌ நினைக்கும்‌ வரையிலும்‌ நாம்‌ 








263 


அதை விட்டு விலகியிருக்க வேண்டும்‌. கடைசியாக, அந்தப்‌ 
பாலமானது நமது எடையைக்‌ தாங்க முடியும்‌ என்று நாம்‌ 
ஏற்றுக்‌ கொள்ளும்‌ பொழுது, - அதற்கு முன்‌ அல்ல அதற்கு பின்‌ 
- நாம்‌ அகைக்‌ கடந்து செல்ல முடியும்‌. 

மனச்சாட்சிக்கு மறுகல்வியளிக்கும்‌ செயல்பாடு 
தொடர்ந்து நடைபெறும்‌ ஒன்று ஆகும்‌. இதை நாம்‌ செய்வது 
எப்படி? முதலாவது, நாம்‌ வேதாகமத்தை ஊக்கத்துடன்‌ ஒழுங்‌ 
காகப்‌ படிக்க வேண்டும்‌, நமது வாழ்விற்கான தேவனுடைய 
சித்தத்தைப்‌ பற்றிய சிறந்த புரிந்து கொள்ளுதலைப்‌ பெற நாம்‌ 
நிலையாக முயற்சி செய்ய வேண்டும்‌. இரண்டாவது, நமது 
உறுதிப்பாடுகளை தேவனுடைய வசனத்தின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ 
பரிசோதனை செய்ய பயமற்ற வகையில்‌ திறந்த மனதுள்ளவர்‌ 
களாயிருக்க வேண்டும்‌. 

அதே வேளையில்‌, சில நீண்ட நாள்‌ உறுதிப்பாடுகள்‌ 
தவறானவையென்று வேதவசனங்களின்படியாக நாம்‌ ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்‌ வரையிலும்‌, நமது மனச்சாட்சி கூறுவதைத்தான்‌ 
நாம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. குறிப்பிடத்தக்க மறுமலர்ச்சியாளரான 
மார்ட்டின்‌ லுத்தர்‌, விசாரணையில்‌ நிறுத்தப்பட்ட போது 
பின்வரும்‌ தலைசிறந்த கூற்றைக்‌ கூறினார்‌: 








வேதவசனம்‌ மற்றும்‌ தெளிவான காரணம்‌ இவற்றினால்‌ நான்‌ 
நம்பும்படியாக ஆகாதவரை போப்புகள்‌ மற்றும்‌ சங்கங்களின்‌ 
அதிகாரமுடைமையை நான்‌ ஏற்றுக்கொள்ளுவதில்லை, 
ஏனென்றால்‌ அவையிரண்டுமே ஒன்றுக்கொன்று முரண்‌ 
படுகின்றன - எனது மனச்சாட்சியோ தேவனுடைய வசனத்‌ 
இற்கு அடிமையாய்‌ இருக்கின்றது. நான்‌ கூறிய எதையும்‌ 
என்னால்‌ திரும்பப்‌ பெற முடியாது, அவ்வாறு செய்யவும்‌ 
மாட்டேன்‌, ஏனென்றால்‌ மனச்சாட்சிக்கு எதிராகச்‌ செல்வ 
தென்பது சரியானதல்ல, பாதுகாப்பானதும்‌ அல்ல. தேவனே 
எனக்கு உதவி செய்யும்‌. ஆமென்‌. (Roland H. Bainton, Here I Stand: 
A Life of Martin Luther). 


முடிவுரை 

“உங்கள்‌ மனச்சாட்சியை உங்கள்‌ வழிகாட்டியாயிருக்க 
நீங்கள்‌ அனுமதிக்கலாமா?” என்ற கேள்விக்கு குழப்பமாய்க்‌ 
காணப்படும்‌ “ஆம்‌/இல்லை” என்ற எனது பதிலை 
இப்பொழுது நீங்கள்‌ புரிந்து கொண்டிருப்பீர்கள்‌ என்று நான்‌ 
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நம்புகின்றேன்‌. மத விஷயங்களில்‌ நமது மனச்சாட்சி மட்டுமே 
நமது வழிகாட்டியாய்‌ இருப்பது கூடாது. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, 
தேவனால்‌ நிறுவப்பட்ட இந்தப்‌ பாதுகாப்பை மங்கச்‌ செய்து 
விடாதபடிக்கு நமது மனச்சாட்சியின்‌ கட்டளைகளுக்கு நாம்‌ 
கீழ்ப்படிய வேண்டும்‌. நமது மனச்சாட்சிக்குக்‌ கல்வியளிக்கும்‌ 
செயல்பாட்டிலும்‌ சரியானது எது மற்றும்‌ தவறானது எது 
என்பது பற்றிய நமது கருத்துக்களைப்‌ பண்படுத்துவதிலும்‌ நாம்‌ 
தொடர்ந்து ஈடுபட வேண்டும்‌. (இவ்விடத்தில்‌ இப்பாடத்தின்‌ 
முக்கிய கருத்துக்களை மறுகண்ணோட்டமிட அதிக நேரம்‌ 
செலவழிக்கப்படலாம்‌.) 





தேவன்‌ விரும்பியபடியாக மனச்சாட்சியானது இருக்கும்‌ 
பொழுது அது செயல்‌ தென்‌ உள்ளதாக, ஒனியூட்டப்பட்டதாக 
மற்றும்‌ பயிற்சி பெற்றதாக இருக்கிறது என்ற கருத்து 
தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளது. நமது முதல்‌ பாடத்தில்‌, செயல்திறன்‌ 
உள்ள மனச்சாட்சியைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டியதன்‌ அவசி 
யத்தை நாம்‌ வலியுறுத்தினோம்‌; இப்பாடத்தில்‌, ஒளியூட்டப்‌ 
பட்ட மனச்சாட்சியைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டியதன்‌ 
அவசியத்தை நாம்‌ வலியுறுத்தினோம்‌; அடுத்த பாடத்தில்‌, 
பயிற்சி பெற்ற மனச்சாட்சியைப்‌ பெற்றிருக்க வேண்டியதன்‌ 
அவசியத்தை நாம்‌ பரிசீலனை செய்வோம்‌. 

இதை நாம்‌ முடிக்கையில்‌, 1 பேதுரு 3:21ஐ நாம்‌ 
கவனிப்போம்‌. அவ்வசனப்‌ பகுதியில்‌ பேதுரு, “ஞானஸ்‌ 
நானமானது ... இப்பொழுது நம்மையும்‌ இயேசு கிறிஸ்துவினு 
டைய உயிர்த்தெழுதலினால்‌ இரட்சிக்றெது” என்று வலியுறுத்‌ 
இனார்‌. இருந்தாலும்‌, அவர்‌ ஞானஸ்நானமானது “மாம்ச 
அழுக்கை நீக்குதலாயிராமல்‌, தேவனைப்‌ பற்றும்‌ நல்மனச்‌ 
சாட்சியின்‌ உடன்படிக்கையாயிருக்கிறது” என்றும்‌ சுட்டிக்‌ 
காட்டினார்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்லுவதென்றால்‌, 
குற்றமுள்ள மனச்சாட்சியை இனியும்‌ பெறாதிருப்பது என்பது 
ஞானஸ்நானம்‌ பெறுவதற்கான ஒரு நோக்கமாகும்‌. 

நீங்கள்‌ இயேசுவில்‌ விசுவாசம்‌ (நம்பிக்கை) கொண்டு 
(யோவான்‌ 3:16), உங்கள்‌ பாவங்களில்‌ இருந்து மனந்திரும்பி 
(அப்‌. 17:30), உங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ உள்ள விசுவாசத்தை 
அறிக்கையிட்டு (ரோமர்‌ 10:9, 10), உங்கள்‌ பாவமன்னிப்புக்‌ 
காக (தண்ணீரில்‌ முழுகி) ஞானஸ்நானம்‌ பெற்று (அப்‌. 2:38), 
மரண பரியந்தம்‌ உண்மையாயிருக்க வேண்டும்‌ என்று 
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(வெளி. 2:10) என்று வேகாகமம்‌,/தேவனுடைய வசனம்‌ 
கூறுகின்றது. உங்கள்‌ மனச்சாட்சியானது ஓனிடட்டப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌, இந்த போதனைகள்‌ யாவும்‌ உண்மை என்று 
அது ஒப்புக்கொள்ளும்‌. உங்கள்‌ மனச்சாட்சி செயலூக்கம்‌ 
கொண்டிருந்தால்‌, அது நீங்கள்‌ இவைகளைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
என்று கூறும்‌. இப்பொழுது, நீங்கள்‌ செய்ய வேண்டியது 
அவசியம்‌ என்று அறிந்துள்ளவைகளைச்‌ செய்யும்படி உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்றுவிக்க,/பபிற்சியளிக்க வேண்டியது 
அவசியமாகும்‌. உங்கள்‌ மனச்சாட்சியானது - இப்பொழுதே - 
தேவனுக்கு “ஆம்‌” என்று பதில்‌ கூறட்டும்‌! 


குறிப்புகள்‌ 

!இவ்விளக்கங்கள்‌ A. 0. Hobbs, ., அவர்களால்‌ அவருடைய கைப்‌ பிரதியான 
“மனச்சாட்சி ஒரு பாதுகாப்பான வழிகாட்டியா?” என்ற கைப்‌ பிரதியில்‌ கருத்துக்‌ 
களாய்த்‌ தெரிவிக்கப்பட்டுள்ளன. இவைகள்‌ வெளிப்படையாகவே பொதுவான 
விளக்கங்களாய்‌ உள்ளன. தவறான செயல்பாடுகள்‌ பற்றிய மனச்சாட்சியின்‌ 
செயல்பாடுகளுக்கான சொந்த எடுத்தக்காட்டுகளைக்‌ கூடுதலாய்க்‌ கூறுவதன்‌ மூலம்‌ 
இவைகளை மேம்படுத்த முடியும்‌. “பலமான” என்றால்‌ எல்லா விஷயங்களைப்‌ 
பற்றியும்‌ அறிவுடன்‌ இருத்தல்‌ என்று அர்த்தமாகாது, ஆனால்‌ கவனத்தில்‌ 
கொண்டுள்ள விஷயத்தில்‌ நீதியுடன்‌ செயல்படுதல்‌ என்று அர்த்தப்படும்‌. ஒரு 
விஷயத்தில்‌ “பலமான (அறிவுள்ள) மனச்சாட்சியையும்‌”, இன்னொரு விஷயத்தில்‌ 
“பலவீனமான (அறியாமையுள்ள) மனச்சாட்சியையும்‌” கொண்டிருப்பது 
சாத்தியமேயாகும்‌. இதனால்தான்‌ ரோமர்‌ 14; 15ல்‌ இரண்டு தலைப்புகள்‌ விளக்கம்‌ 
கூறப்‌ பயன்படுத்தப்பட்டுள்ளன: யூதக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌ விக்ரெகங்களுக்குப்‌ 
படைக்கப்பட்டதைப்‌ புசிக்கும்‌ விஷயத்தில்‌ பலமான மனச்சாட்சி உள்ளவர்‌ 
களாகவும்‌, விசேஷித்த யூதப்‌ பண்டிகைகளை ஆசரிப்பதில்‌ பலவீனமான மனச்சாட்சி 
உள்ளவர்களாகவும்‌ இருந்தார்கள்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, புறஜாதிக்‌ கிறிஸ்தவர்கள்‌, 
விக்ரெகங்களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்டதைப்‌ புசிக்கும்‌ விஷயத்தில்‌ பலவீனமான 
மனச்சாட்சி உள்ளவர்களாகவும்‌, யூதர்களின்‌ விசேஷித்த பண்டிகைகளை 
அசரிப்பதில்‌ பலத்த மனச்சாட்சி உள்ளவர்களாகவும்‌ இருந்தார்கள்‌. 
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உங்கள்‌ மனச்சாமய சியை 
ஆரோக்கியமாய்‌ காப்பது 


எப்பா”? 


நம்மில்‌ சிலருக்கு நமது மனச்சாட்சியை வெளியே எடுக்க 
வேண்டியதாயிருந்தால்‌ அது ஒரு சிறிய அறுவைச்‌ சிகிச்சை 
யாகவே இருக்கும்‌ என்று கூறப்பட்டுள்ளது. நமது மனச்‌ 
சாட்சியை உயிருள்ளதாக, ஆரோக்கியமானதாக மற்றும்‌ 
அதற்குத்‌ தேவனால்‌ தரப்பட்ட நோக்கங்களை நிறைவேற்று 
வதாக நாம்‌ எவ்விதம்‌ காத்துக்‌ கொள்ள முடியும்‌? நமது 
மனச்சாட்சியைச்‌ செயல்படுவதாக நாம்‌ எவ்விதம்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ள முடியும்‌? இந்தப்‌ பாடத்தில்‌ நாம்‌, மனச்சாட்சியை 
ஆரோக்கியமாகக்‌ காத்துக்‌ கொள்வதற்கான பல வழிமுறை 
களைக்‌ கவனிப்போம்‌. எனது கருத்துக்கள்‌ இரு சிந்தனை 
ஓட்டங்களின்படி வகைப்படுத்தப்படும்‌: (1) நம்மால்‌ 
முடிந்ததை நாம்‌ செய்ய வேண்டியது அவசியம்‌. (2) பிறகு நாம்‌ 
கரத்தரைச்‌ சார்ந்திருக்கக்‌ கற்றுக்‌ கொள்வது அவசியம்‌. 





சுயபயிற்சியின்‌ மூலமாக உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியை ஆரோக்கியமானதாகக்‌ 
காத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ 

நம்மால்‌ செய்ய முடிவது என்ன என்பதில்‌ நாம்‌ தொடங்கு 
வோம்‌. அப்‌. 24:16ல்‌ பவுல்‌, “இதனால்‌ நான்‌ தேவனுக்கும்‌ மனு 
வருக்கும்‌ முன்பாக எப்பொழுதும்‌ குற்றமற்ற மனச்சாட்சியை 
உடையவனாயிருக்கப்‌ பிரயாசப்படுகிறேன்‌” என்று கூறினார்‌. 
“நான்‌... பிரயாசப்படுகிறேன்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட 
கிரேக்க வார்த்தையானது, விளையாட்டு வீரர்கள்‌ போட்டி 
களுக்குத்‌ தயார்ப்‌ படுத்துவதற்காக மேற்கொள்ளும்‌ தீவிரமான 


267 


பயிற்சியைக்‌ குறிப்பதற்காகக்‌ கிரேக்கார்களால்‌ பயன்படுத்தப்‌ 
பட்டது. உண்மையில்‌ பவுல்‌, “குற்றமற்ற மனச்சாட்சியை 
உடையவனாயிருக்க நானே என்னைப்‌ பயிற்றுவிக்‌ தேன்‌” 
என்றே கூறினார்‌. (Alfred Marshall, The Interlinear Greek-English New 
Testament). பவுலின்‌ வார்த்தையைப்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டு 
மென்றால்‌, தீவிரமான விளையாட்டு வீரர்‌ சக்தி முழுவதையும்‌ 
செலவழித்துப்‌ பயிற்சி செய்வதையும்‌, நீண்ட மணி நேரங்களா 
கத்‌ தொடரும்‌ தண்டனை அட்ட வணையையும்‌ நினைத்துப்‌ 
பாருங்கள்‌. பவுல்‌ “குற்றமற்ற மனச்சாட்சியை எப்பொழுதும்‌ 
பராமரிப்பதற்காக” அந்த வகையில்‌ முயற்சி செய்திருந்தார்‌. 

இயல்பான இவ்வுடலுக்குப்‌ பயிற்சி அவசியமாகும்‌. 
தொடக்க கால விண்வெளிப்‌ பயணம்‌ ஒன்றில்‌, ரஷ்ய நாட்டின்‌ 
விண்வெளிப்‌ பயணியொருவர்‌ விண்வெளியில்‌ ஆறு மாதங்‌ 
களைப்‌ பயிற்சியின்றி கழித்து விட்டு வந்தார்‌. பூமிக்கு அவர்‌ 
திரும்பியபோது, நடப்பது எப்படி என்பதை அவருக்கு மறுபடி 
யும்‌ கற்றுத்‌ தர வேண்டியதாயிற்று, மனச்சாட்சிக்கும்‌ பயிற்சி 
அவசியமாகின்றது. எபிரெயருக்கு எழுதிய ஆசிரியர்‌, பின்வரு 
மாறு கூறினார்‌. 





பாலுண்கிறவன்‌ குழந்தையாயிருக்கிறபடியினாலே நீதியின்‌ 
வசனத்தில்‌ பழக்கமில்லாதவனாயிருக்கின்றான்‌. பலமான 
ஆகாரமானது நன்மை தீமையின்னதென்று பயிற்சியினால்‌ 
பகுத்தறியத்‌ தக்கதாக முயற்சி செய்யும்‌ ஞானேந்திரியங்‌ 
களையுடையவர்களாகிய பூரண வயதுள்ளவர்களுக்கே தகும்‌ 
(எபி. 5:13, 14). 


“முயற்சி செய்யும்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தையாகிய ஊா820 என்பதில்‌ இருந்துதான்‌ நாம்‌ “ஜுஙக5- 
i” மற்றும்‌ “ராகப்‌” முதலிய வார்த்தைகளைப்‌ பெறுகின்‌ 
றோம்‌. இவ்விதமாக KJVயில்‌ “நன்மை தமையின்னதென்று 
பகுத்தறியத்‌ தக்கதாக முயற்சி செய்யும்‌” என்றுள்ளது. 
உடற்பயிற்சியானது, உடல்‌ பிணிகளைத்‌ தடை செய்து, 
உடல்‌ பிரச்சனைகளைத்‌ திருத்தவும்‌ உதவி செய்யக்‌ கூடும்‌. அது 
போலவே, மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்றுவிக்கும்போது, 
அப்பயிற்சியானது ஆவிக்குரிய வியாதிகளைத்‌ தடை செய்து, 
ஆவிக்குரிய பிரச்சனைகளைத்‌ திருத்துகின்றது. “பலவீனமான” 
மனச்சாட்சி(1 கொரி. 8:7)-யானது பயிற்சியின்‌ மூலம்‌ 
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“பலமுள்ள” மனச்சாட்சி(ரோமர்‌ 15:1)யாக முடியும்‌. 


மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்றுவிக்கப்‌ பொதுவான வழிமுறைகள்‌ 

நமது மனச்சாட்சியை நாம்‌ எவ்விகம்‌ பயிற்றுவிக்கக்‌ கூடும்‌? 
மனச்சாட்சி என்றால்‌ என்ன - அது என்ன செய்கின்றது - 
என்பது பற்றிய புரிந்து கொள்ளுதலானது மனச்சாட்சியைப்‌ 
“பயிற்றுவிக்கும்‌” பொதுவான வழிமுறைகளுக்கு ஆலோசனை 
கூறுகின்றது. மனச்சாட்சியென்பது, சில செயல்கள்‌ சரியா 
னவை மற்றும்‌ சில செயல்கள்‌ தவறானவை என்று கூறும்‌ 
உள்ளான உணர்வாகும்‌, அது தனக்குக்‌ கிடைக்கும்‌ தகவல்‌ 
களையே சார்ந்துள்ளது, மற்றும்‌ அதை நாம்‌ கவனிக்கா 
இருந்தால்‌ அது மங்கிவிடக்‌ கூடும்‌ என்பவைகளை நினைவில்‌ 
வையுங்கள்‌. (கேட்பவர்களுடன்‌ இவ்விடத்தில்‌ முந்திய இரு 
பாடங்களின்‌ கருத்துக்களைத்‌ தேவைப்படுமளவுக்கு பகிர்ந்து 
கொள்ளுங்கள்‌.) நாம்‌ தொடர்ந்து படிக்கையில்‌ இதை மனதில்‌ 
கொண்டிருப்போம்‌. 

(1) தேவனுடைய சித்தம்‌ பற்றி நாம்‌ கற்பதில்‌ வினயமாய்‌ 
இருக்க வேண்டியது அவசியமாகும்‌. பலருக்கு நன்கு அறிமுக 
மான பாடல்‌ ஒன்று பின்வரும்‌ வரிகளுடன்‌ தொடங்குகின்றது: 





வாலிபர்கள்‌ தங்கள்‌ இருதயத்தைப்‌ பாதுகாத்து, 
தங்களின்‌ 

வாழ்வைப்‌ பாவத்திலிருந்து தற்காப்பதெப்படி2 

தேர்ந்து கொண்ட கட்டளைகளைப்‌ போதிக்கும்‌ 
உம்‌ வசனம்‌ 

அது மனச்சாட்சியைச்‌ சுத்தமாகக்‌ காப்பதற்கே 


அது மனச்சாட்சியைச்‌ சுத்தமாகக்‌ காப்பதற்கே. 
(Isaac Watts, “How Shall the Young Secure Their Hearts?” ) 


இந்தப்‌ பாடலானது, “வாலிபன்‌ தன்‌ வழியை எதினால்‌ சுத்தம்‌ 
பண்ணுவான்‌? உமது வசனத்தின்படி தன்னைக்‌ காத்துக்‌ 
கொள்ளுகிறதினால்தானே” என்ற சங்கதம்‌ 119:9ன்‌ வார்த்தை 
களின்‌ அடிப்படையில்‌ இயற்றப்பட்டதாகும்‌. 

நாம்‌ பலமான மனச்சாட்சியைக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டு 
மென்றால்‌, வேத வசனங்களை வாசித்து, படித்து மற்றும்‌ மனப்‌ 
பாடம்‌ செய்ய வேண்டும்‌. பத்தாயிரம்‌ தனிநபர்களிடம்‌ 
அவர்கள்‌ அறிந்திருந்த வேதவசனங்கள்‌ பற்றிய வாக்கெடுப்பு 
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ஒன்று நடத்தப்பட்டது. “அறிந்திருத்தல்‌” என்பது, “அவ்‌ 
வசனத்தை மனப்பாடமாக கூறுவதுடன்‌, வேதாகமத்தில்‌ 
அவ்வசனம்‌ எந்த புத்தகத்தில்‌, எந்த அதிகாரத்தில்‌ எந்த 
வசனமாய்‌ உள்ளது என்பதையும்‌ கூறும்‌ திறன்‌ ஆகும்‌” என்று 
விளக்கப்பட்டது. அந்தப்‌ பத்தாயிரம்‌ பேரும்‌ தங்களை 
உறுதியான கிறிஸ்தவர்கள்‌ என்று உரிமை கோரிக்‌ கொண்டார்‌ 
கள்‌. ஆனால்‌ அவர்கள்‌ ஒவ்வொருவரும்‌ சராசரியாக இரண்டு 
மற்றும்‌ ஒன்னரை வசனங்களையே அறிந்திருந்தார்கள்‌! 

நமது சுயபடிப்புடன்‌ கூட, நாம்‌ வேதபாட வகுப்பு, 
ஆராதனை மற்றும்‌ ஐக்கிய வாய்ப்புகள்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
பயன்படுத்திக்‌ கொள்வது அவசியமாகும்‌. இது “பலமான” 
மனச்சாட்சியை உடையவர்களிடத்தில்‌ நாம்‌ இணைந்து நின்று, 
உரையாடி, அவர்களிடமிருந்து படித்துக்‌ கொள்ளவும்‌ நமக்கு 
உதவும்‌. 

(2) பாவத்தைப்‌ பற்றி - சரியானது எது தவறானது எது 
என்பதை அறிவது பற்றி நாம்‌ வினயமாய்‌ இருக்க வேண்டியது 
அவசியமாகும்‌. கணக்கொப்புவிக்கும்‌ உணர்வொன்றை நாம்‌ 














வளர்த்துக்‌ கொள்ள வேண்டியது அவசியமாகும்‌ (ரோமர்‌ 
14:12) பாவத்தின்‌ பயங்கரத்தை உணர்ந்தவர்களாயிருக்க 
வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 6:23). பாவம்‌, குற்றம்‌ மற்றும்‌ பொறுப்பு 
போன்ற கருத்துக்களை இவ்வுலகமானது அதிகம்‌ மறந்துள்ளது; 
உலகின்‌ மதிப்பீட்டு முறையானது நம்மேல்‌ செல்வாக்குச்‌ 
செலுத்தும்படி நாம்‌ அனுமதிக்கக்கூடாது. 

(3) நமது மனச்சாட்சி கூறுவதைக்‌ கவனிப்பதில்‌ நாம்‌ 
வினயமாயிருக்க வேண்டும்‌. பவுல்‌ தம்‌ மனச்சாட்சியிடம்‌ 
நிலையாக ஆலோசனை கேட்பவராய்‌ இருந்தார்‌ (அப்‌. 23:1). 
ஆகவே அவரால்‌ பின்வருமாறு எழுத முடிந்தது: 


நான்‌ சொல்லுகிறது பொய்யல்ல, கிறிஸ்துவுக்குள்‌ 
உண்மையைச்‌ சொல்லுகிறேன்‌ என்று பரிசுத்த ஆவிக்குள்‌ என்‌ 
மனச்சாட்சியும்‌ எனக்குச்‌ சாட்சயொயிருக்றெது (ரோமர்‌ 9:2). 


மாம்சத்திற்தேற்ற ஞானத்தோடே நடவாமல்‌, தேவனு 
டைய கிருபையினால்‌ நாங்கள்‌ உலகத்திலேயும்‌, விசேஷமாக 
உங்களிடத்திலேயும்‌, கபடமில்லாமல்‌ திவ்விய உண்மை 
யோடே நடந்தோமென்று, எங்கள்‌ மனது எங்களுக்குச்‌ 
சொல்லுஞ்‌ சாட்சியே எங்கள்‌ புகழ்ச்சியாயிருக்கிறது 
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(2 கொரி. 1:12). 


பவுலைப்‌ போலவே நாமும்‌ செய்ய வேண்டுமென்று நாம்‌ 
அறிந்தவைகளைச்‌ செய்ய எப்பொழுதும்‌ கடும்‌ முயற்சி செய்ய 
வேண்டும்‌. இதன்‌ தொடர்பில்‌, யோவான்‌ 7:17 மிகவும்‌ ஆர்வம்‌ 
குருவதாயிருக்கின்றது: “அவருடைய சித்தத்தின்படி செய்ய 
மனதுள்ளவனெவனோ அவன்‌ இந்த உபதேசம்‌ தேவனால்‌ 
உண்டாயிருக்கிறதோ, நான்‌ சுயமாய்ப்‌ பேசுகிறேனோ என்று 
அறிந்து கொள்ளுவான்‌.” முதலாவது உபதேசத்தை அறிந்து 
இரண்டாவது அதைச்‌ செய்ய வேண்டும்‌ என்றே நாம்‌ 
பொதுவாக நினைக்கின்றோம்‌, ஆனால்‌ இவ்வசனத்தில்‌, 
இயேசு அவ்வரிசை முறையே மாற்றிப்‌ போடுகின்றார்‌: 
சரியானது எதுவோ அதைச்‌ செய்வதற்கு நம்மையே நாம்‌ 
ஒப்புக்‌ கொடுத்தால்‌, இது சரியானது எது என்று நாம்‌ 
அறிவுதற்கு உதவும்‌. 

(4) நாம்‌ தவறு செய்கின்ற பொழுது, விஷயங்களை 
நேராக்கிக்‌ கொள்ளுவதில்‌ வினயமாயிருக்க வேண்டும்‌. நாம்‌ 
தவறு செய்திருக்கின்றோம்‌ என்று மனச்சாட்சியானது நமக்குக்‌ 
கூறுகின்ற பொழுது, நாம்‌ உண்மையாகவே மனந்திரும்பி, 
தேவனிடம்‌ ஜெபித்து, சூழ்நிலையைத்‌ திருத்திக்‌ கொள்வ 
தற்குத்‌ தேவையானது எதுவோ அதைச்‌ செய்ய வேண்டியது 
அவசியமாகும்‌. 2 கொரிந்தியர்‌ 7:10ல்‌ பவுல்‌, “இரட்சிப்புக்‌ 
கேதுவான மனந்திரும்புதலை உண்டாக்கும்‌” “தேவனுக்கேற்ற 
துக்கத்தை,” “மரணத்தை உண்டாக்கும்‌” “லெளகெ துக்கத்தி 
லிருந்து” மாறுபடுத்திக்‌ காட்டுகின்றார்‌. நமது பாவங்கள்‌ 
தேவனுடைய இருதயத்தை உடைத்து விட்டிருக்கின்றன 
என்பதால்‌ உண்டாகும்‌ துக்கமே “தேவனுக்கேற்ற துக்கம்‌” 
ஆகும்‌. நமது பாவத்தின்‌ விளைவுகளினால்‌ நமக்காக வருத்தப்‌ 
படுவது என்பது லெளகிக துக்கமாகும்‌. ஆழமற்ற மனந்திரும்பு 
குல்‌ மற்றும்‌ பாவத்தை ஆமமற்ற முறையில்‌ அறிக்கையிடுதல்‌ 
போன்றவற்றைக்‌ காட்டிலும்‌ வேறு எதுவும்‌ மனச்சாட்சியை 
விரைவில்‌ அழித்து விடாது. 








மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்றுவிக்கக்‌ குறிப்பிட்ட வழிமுறைகள்‌ 
இரண்டாவதாக, நாம்‌ மனச்சாட்சியைப்‌ பற்றிப்‌ படித்‌ 
இருக்கும்‌ வசனப்பகுஇகள்‌ நமது மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்று 
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விக்க நமக்குத்‌ தேவைப்படும்‌ குறிப்பிட்ட வழிமுறைகளை 
யோசனையாகத்‌ தருகின்றன. ' 

(1) ஊழியத்தின்‌ பகுதியில்‌ நாம்‌ நமது மனச்சாட்சியைப்‌ 
பயிற்றுவிக்க வேண்டியது அவசியம்‌. ஊழியக்காரனாக 
இருப்பது பற்றி தீமோத்தேயுவுக்குப்‌ பவுல்‌ எழுதினார்‌: 
“கற்பனையின்‌ பொருள்‌ என்னவெனில்‌, சுத்தமான இருதயத்‌ 
திலும்‌ நல்மனச்சாட்சியிலும்‌ மாயமற்ற விசுவாசத்திலும்‌ 
பிறக்கும்‌ அன்பே” (1 தீமோ. 1:5). பவுலுடைய வார்த்தைகளின்‌ 
அமைவானது தொடர்‌ வளர்ச்சியை மறைமுகமாய்க்‌ குறிப்பிடு 
கின்றது: ஒருவர்‌ சுத்தமான இருதயம்‌ கொண்டிருந்தால்‌, அவர்‌ 
நல்மனச்சாட்சியுடையவராய்‌ இருக்க முடியும்‌; அவர்‌ நல்மனச்‌ 
சாட்சியுடையவராயிருந்தால்‌, மாயமற்ற விசுவாசமுள்ள 
வராயிருக்க முடியும்‌. 

நல்மனச்சாட்சியின்றி ஒருவர்‌ தேவனுக்கும்‌ மனிதருக்கும்‌ 
தாம்‌ செய்ய வேண்டிய ஊழியக்கைச்‌ செய்ய முடியாது. பவுல்‌ 
குமோத்தேயுவுக்கு எழுதிய பொழுது, தாம்‌ அவருக்குக்‌ 
கொடுத்திருந்த அறைகூவல்‌ பற்றிப்‌ பேசினார்‌, அது “முன்‌ 
உண்டான தீர்க்கதரிசனங்களின்படியே, நீ அவைகளை 
முன்னிட்டு நல்ல போராட்டம்‌ பண்ணும்படி ... நீ விசுவாசமும்‌ 
நல்மனச்சாட்சியும்‌ உடையவனாயிரு” (1 தீமோ. 1:18, 19) 
என்பதாகும்‌. சிலர்‌ விசுவாசத்தையும்‌ நல்மனச்சாட்சியையும்‌ 
குள்ளிவிட்டு இவ்விதமாக “விசுவாசமாகிய கப்பலைச்‌ 
சேதப்படுத்தினார்கள்‌”' என்றும்‌ கூட அவர்‌ கூறினார்‌ 
(1 தீமோ. 1:19). 

ஒருவர்‌, நல்ல (சுத்த) மனச்சாட்சியுடையவராயிருந்தால்‌, 
தமது ஊழியமானது பாராட்டப்படாத அல்லது 
எதிர்க்கப்படும்‌ வேளையிலும்‌ அவர்‌ ஒரு ஊழியக்காரரின்‌ 
இருதயம்‌ உள்ளவராய்‌ இருக்க முடியும்‌. பவுலை அவரது சக 
யூதார்கள்‌ வெறுத்துக்‌ கொலை செய்யும்படித்‌ தொடர்ந்து 
முயற்சி செய்த போதும்‌ பவுலால்‌ பின்வருமாறு கூற முடிந்தது: 





எனக்கு மிகுந்த துக்கமும்‌ இடைவிடாத மனவேதனையும்‌ 
உண்டாயிருக்கிறது; நான்‌ சொல்லுகிறது பொய்யல்ல, 
கிறிஸ்துவுக்குள்‌ உண்மையைச்‌ சொல்லுகிறேன்‌ என்று பரிசுத்த 
ஆவிக்குள்‌ என்‌ மனச்சாட்சியும்‌ எனக்குச்‌ சாட்சியாயிருக்கிறது. 
மாம்சத்தின்படி என்‌ இனத்தாராகிய என்‌ சகோதரருக்குப்‌ 
பதிலாக நானே கிறிஸ்துவை விட்டுச்‌ சபிக்கப்பட்டவனாக 
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வேண்டுமென்று விரும்புவேனே (ரோமர்‌ 9:1-3). 


பவுல்‌ சுத்த மனச்சாட்சியுடையவராய்‌ இருந்ததால்‌, தம்‌ 
எதிரிகள்‌ தம்மைத்‌ தவறாகப்‌ பிரதிநிதித்துவப்‌ படுத்தினார்கள்‌ 
என்பதை உறுதிப்படுத்துவதற்கு அவர்‌ மற்றவர்களின்‌ மனச்‌ 
சாட்சியையும்‌ அழைத்துப்‌ பேச முடிந்தது: 





வெட்கமான அந்தரங்க காரியங்களை நாங்கள்‌ வெறுத்து, 
தந்திரமாய்‌ நடவாமலும்‌, தேவவசனத்தைப்‌ புரட்டாமலும்‌, 
சத்தியத்தை வெளிப்படுத்துகிறகினாலே தேவனுக்கு முன்பாக 
எல்லா மனுஷருடைய மனச்சாட்சிக்கும்‌ எங்களை உத்தம 





ரென்று விளங்கப்‌ பண்ணுகிறோம்‌ ... உங்கள்‌ மனச்சாட் சிக்கும்‌ 
வெளியரங்கமாயிருக்கிறோம்‌ என்று நம்புகிறேன்‌? 
(2 கொரி. 4:2; 5:11). 


(2) உபத்திரவுத்தின்‌ பகுதியில்‌ நாம்‌ நமது மனச்சாட்சியைப்‌ 
பயிற்றுவிக்க வேண்டியது அவசியம்‌. உபத்திரவங்களுக்குக்‌ 
கிறிஸ்தவர்கள்‌ எவ்விதம்‌ பதில்செயல்‌ செய்ய வேண்டும்‌ 
என்பது பற்றிப்‌ பேதுரு தமது நிருபங்களில்‌ அதிகமாய்க்‌ 
கூறியிருந்தார்‌. சுத்த மனச்சாட்சியைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ள 
வேண்டியதன்‌ அவசியம்‌ பற்றியும்‌ அவர்‌ தமது விவாதத்தில்‌ 
கூறினார்‌: 








ஏனெனில்‌, தேவன்‌ மேல்‌ புற்றுதலாயிருக்றெ மன்ச்சாட்சியினி 
மித்தம்‌ ஒருவன்‌ அநியாயமாய்ப்‌ பாடுபட்டு உபத்திரவங்‌ 
களைப்‌ பொறுமையாய்ச்‌ சதத்தால்‌ அதுவே பிரீதியாயிருக்கும்‌ 
(1 பேது. 2:19). 


கர்த்தராகிய தேவனை உங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ பரிசுத்தம்‌ 
பண்ணுங்கள்‌; உங்களிலிருக்கெ நம்பிக்கையைக்‌ குறித்து 
உங்களிடத்தில்‌ விசாரித்துக்‌ கேட்றெ யாவருக்கும்‌ சாந்தத்‌ 
தோடும்‌ வணக்கத்தோடும்‌ உத்தரவு சொல்ல எப்பொழுதும்‌ 
ஆயத்தமாயிருங்கள்‌. கிறிஸ்துவுக்கேற்ற உங்கள்‌ நல்ல நடக்கை 
யைத்‌ தூஷிக்றெவர்கள்‌ உங்களை அக்கிரமக்காரரென்று 
உங்களுக்கு விரோதமாய்ச்‌ சொல்லுகிற விஷயத்தில்‌ வெட்கப்‌ 
படும்படிக்கு நல்மனச்சாட்சியுடையவர்களாயிருங்கள்‌ 
(1 பேது. 3:15, 16). 


நாம்‌ சரியானவர்களாயிருக்கின்றோம்‌ என்று நாம்‌ அறிந்‌ 
திருந்தால்‌, நாம்‌ உபத்திரவப்பட்டாலும்‌ கூட, அவ்வழியில்‌ 
தொடர்ந்து செல்ல முடியும்‌. குற்றமுள்ள மனச்சாட்சியை விட 
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அதிகம்‌ விரைவாக ஒரு கிறிஸ்தவரை அமைதிப்படுத்துவது 
வேறு எதுவும்‌ இல்லை, சுத்தமான மனச்சாட்சியை விட அதிகம்‌ 
விரைவாக ஒரு கிறிஸ்தவரை தைரியமாய்ப்‌ பேசும்படியாக 
ஊக்குவிப்பதும்‌ வேறு எதுவும்‌ இல்லை. 

(3) தனிப்பட்ட வகையிலான கருத்துக்களில்‌ நமது 
மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்றுவிப்பது அவசியம்‌. மனச்சாட்சியைப்‌ 
பற்றி வேதாகமத்தில்‌ விளக்கப்படும்‌ மிக நீண்ட பகுதி 1 கொரிந்‌ 
தியர்‌ 8 முதல்‌ 10 வரையுள்ள அதிகாரங்கள்‌ ஆகும்‌. இதற்குத்‌ 
தொடர்புடைய பகுதியொன்று ரோமர்‌ 14 (மற்றும்‌ 15ல்‌ சில 
வசனங்கள்‌). இவ்வசனப்பகுதிகள்‌, நாம்‌ முடிவு செய்ய 
வேண்டிய விஷயங்களில்‌, சக கிறிஸ்தவர்களுடன்‌ நாம்‌ 
உடன்பட்டுப்‌ போகாத பொழுது அதை எவ்விதம்‌ விளக்கிக்‌ 





கூற வேண்டும்‌ என்று நமக்குப்‌ போதிக்கின்றன. விக்ரெகங்‌ 
களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்ட தைப்‌ புசிப்பது என்பதே இவ்விவா 
தத்தின்‌ கீழ்‌ அடிப்படைப்‌ பாடக்‌ கருத்தாய்‌ இருக்கின்றது. 
(இவ்வசனப்‌ பகுதிகளைப்‌ பற்றி, இவைகளின்‌ போதனை 
களைப்‌ பற்றி முழுமையாக விவாதிக்க இது நேரம்‌ அல்ல, 
ஆனால்‌ கூடுதலாகச்‌ சில சிந்தனைகள்‌ தரப்படும்‌. இவ்வசனப்‌ 
பகுதிகள்‌ யாவும்‌ - எது தன்னிலே சரியானதல்ல அல்லது 
குவறானதல்ல என்று - முடிவு செய்யும்‌ விஷயங்களைப்‌ 
பொறுத்ததாக மட்டுமே உள்ளன என்பதைச்‌ சிந்தையில்‌ 
வைக்கவும்‌.) மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்று விப்பது பற்றிய முக்கிய 
பாடங்கள்‌ பல இந்த அதிகாரங்களில்‌ போதிக்கப்படுகின்றன 
அவைகளில்‌ ஒரு சிலவற்றைக்‌ கீழே காணலாம்‌: 

முடிவு செய்யும்‌ விஷயங்களில்‌ கூட, சுயமான உறுதிப்‌ 
பாடுகளைக்‌ கொண்டிருத்தல்‌ முக்யெமானதாகும்‌. ஒரு விஷய 
மானது நமது முடிவுக்கு உட்பட்டது என்ற உண்மையினால்‌ 
மட்டும்‌ அவ்விஷயம்‌ முக்கியமற்றது என்று அர்த்தப்‌ படுவ 
தில்லை. “அவனவன்‌ தன்தன்‌ மனதிலே முழு நிச்சயத்தை 
உடையவனாயிருக்கக்‌ கடவன்‌” (ரோமர்‌ 14:5இ; மற்றும்‌ 
வசனம்‌ 22ஐயும்‌ காணவும்‌). 

உங்கள்‌ சுய உறுதிப்பாடுகளைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, உங்கள்‌ 








மனச்சாட்சியை மீறாதிருங்கள்‌ (ரோமர்‌ 14:22, 23), ஆனால்‌ 
திறந்த மனதுள்ளவர்களாய்‌ இருங்கள்‌. நாம்‌ கற்றுக்‌ கொள்வதற்‌ 
கென்று எப்பொழுதுமே அதிகமான விஷயங்கள்‌ இருக்கின்‌ 
றன. “ஒருவன்‌ தான்‌ ஏதேனும்‌ ஒன்றை அறிந்தவனென்று 
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எண்ணிக்‌ கொள்வானானால்‌, ஒன்றையும்‌ அறிய வேண்டிய 
பிரகாரமாக அவன்‌ இன்னும்‌ அறியவில்லை” (1 கொரி. 8:2). 

சுய முடிவுகளைப்‌ பொறுத்த விஷயங்களில்‌ சூடாக 
விவாதித்துக்‌ கொண்டிருக்க வேண்டாம்‌, ஆனால்‌ அன்பின்‌ 
ஆவியோடு அப்படிப்பட்ட விஷயங்களை விவாதியுங்கள்‌. 
“சமாதானத்துக்கடுத்தவைகளையும்‌, அந்நியோந்நிய பக்தி 
விருத்தி உண்டாக்கத்‌ தக்கவைகளையும்‌ நாடக்‌ கடவோம்‌” 
(ரோமர்‌ 14:19). 

ஒருவர்‌ தம்மை “பலமான” மனச்சாட்சியுள்ளவரென்று 
கருதினாலும்‌ அல்லது “பலவீனமான” மனச்சாட்சியுள்ள 
வரென்று கருதினாலும்‌,” அவர்‌ தம்‌ சகோதர சகோதரிகளின்‌ 
உணர்வுகளை மதிப்பவராக இருக்க வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 
14:1, 3; 15:1-3). 








ஒவ்வொருவனும்‌ கன்‌ சுய பிரயோஜனக்கைக்‌ தேடாமல்‌, 
பிறனுடைய பிரயோஜனக்கைக்‌ தேடக்கடவன்‌. கடையில்‌ 
விற்கப்படுகிற எதையும்‌ வாங்கிப்‌ புசியுங்கள்‌; மனச்சாட்சி 
யினிமித்தம்‌ நீங்கள்‌ ஒன்றையும்‌ விசாரிக்க வேண்டியதில்லை. 
பூமியும்‌ அதின்‌ நிறைவும்‌ கர்த்தருடையது. அன்றியும்‌ 
அவிசுவாசிகளில்‌ ஒருவன்‌ உங்களை விருந்துக்கு அழைக்கும்‌ 
போது, போக உங்களுக்கு மனதிருந்தால்‌, மனச்சாட்சி 
யினிமித்தம்‌ ஒன்றையும்‌ விசாரியாமல்‌, உங்கள்‌ முன்‌ வைக்கப்‌ 
படுகிற எதையும்‌ புசியுங்கள்‌. ஆயினும்‌ இது விக்ரெகங்களுக்குப்‌ 
படைக்கப்பட்டதென்று ஒருவன்‌ உங்களுக்குச்‌ சொன்னால்‌, 
அப்படி அறிவித்தவனிமித்தமும்‌, மனச்சாட்சியினிமித்தமும்‌ 
புசியாதிருங்கள்‌; பூமியும்‌ அதின்‌ நிறைவும்‌ கர்த்தருடையது. 
உன்னுடைய மனச்சாட்சியைக்‌ குறித்து நான்‌ இப்படிச்‌ 
சொல்லாமல்‌, மற்றொருவனுடைய மனச்சாட்சியைக்‌ குறித்தே 
சொல்லுகிறேன்‌ ... நான்‌ என்‌ சுய பிரயோஜனத்தைத்‌ 
தேடாமல்‌, அநேகருடைய பிரயோஜனத்தைத்தேடி அவர்கள்‌ 
இரட்சிக்கப்படும்படிக்கு, எவ்விதத்திலும்‌ எல்லாருக்கும்‌ 
பிரியமாய்‌ நடக்கிறது போல, நீங்களும்‌ யூதருக்கும்‌, கிரேக்‌ 
கருக்கும்‌, தேவனுடைய சபைக்கும்‌ இடறலற்றவர்‌ 
களாயிருங்கள்‌ (1 கொரி. 10:24-29௮, 32, 33). 


உங்கள்‌ உறுதிப்பாடுகளைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ மிக வலிய 
நேர்மை உள்ளவர்களாய்‌ இருங்கள்‌; ஏதேனும்‌ தவறான 
எண்ணங்களோ அல்லது பலவீனங்களோ உங்களிடம்‌ 
இருக்குமா என்பதில்‌ விழிப்புணர்வுள்ளவர்களாய்‌ இருங்கள்‌ 
(1 கொரி. 8:1, 2). “இப்படியிருக்க, தன்னை நிற்கிறவனென்று 





275 


எண்ணுகிறவன்‌ விழாதபடிக்கு எச்சரிக்கையாயிருக்கக்‌ கடவன்‌” 
(1 கொரி. 10:12). 

உங்கள்‌ சகோதரர்‌ இடறும்படியான அல்லது பாவம்‌ 
செய்யும்படியான காரணமாயிருக்கும்‌ எந்த ஒரு செயலையும்‌ 
செய்ய உங்கள்‌ மனச்சாட்சி ஒருபொழுதும்‌ உங்களை அனு 
மதிக்காதிருக்கும்‌ என்பதை நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ 
(ரோமர்‌ 14:13, 15, 21). 


அகிலும்‌ இதைக்குறித்து உங்களுக்கு உண்டாயிருக்கிற 
அதிகாரம்‌ எவ்விதத்திலும்‌ பலவீனருக்குத்‌ தடுக்கலாகாத 
படிக்குப்‌ பாருங்கள்‌. எப்படியெனில்‌, அறிவுள்ளவனாகிய 
உன்னை விக்ரெகக்‌ கோவிலிலே பந்தியிருக்க ஒருவன்‌ 
கண்டால்‌, பலவீனனாயிருக்கிற அவனுடைய மனச்சாட்சி 
விக்ரெகங்களுக்குப்‌ படைக்கப்பட்டவைகளைப்‌ புசிப்பதற்குத்‌ 
துணிவு கொள்ளுமல்லவா? பலவீனமுள்ள சகோதரன்‌ உன்‌ 
அறிவினிமித்தம்‌ கெட்டுப்‌ போகலாமா? அவனுக்காகக்‌ கிறிஸ்து 
மரித்தாரே. இப்படிச்‌ சகோதரருக்கு விரோதமாய்ப்‌ பாவஞ்‌ 
செய்து, பலவீனமுள்ள அவர்களுடைய மனச்சாட்சியைப்‌ 
புண்படுத்துகிறகினாலே, நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்கு விரோதமாய்ப்‌ 
பாவஞ்‌ செய்கிறீர்கள்‌. ஆதலால்‌ போஜனம்‌ என்‌ சகோதரனுக்கு 
இடறவுண்டாக்கினால்‌, நான்‌ என்‌ சகோதரனுக்கு இடறலுண்‌ 
டாக்காதபடிக்கு, என்றைக்கும்‌ மாம்சம்‌ புசியாதிருப்பேன்‌ 
(1 கொரி. 8:9-13). 


இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, உங்கள்‌ மனச்சாட்சியானது “எல்லா 
வற்றையம்‌ தேவனுடைய மகிமைக்கென்று செய்யுங்கள்‌” 
(1 கொரி. 10:31; ரோமர்‌ 14:6ஐயும்‌ காணவும்‌) என்று உங்களை 
உற்சாகப்படுத்துவதாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 

(4) அதிகாரமுடைமையின்‌ பகுதியில்‌ நமது மனச்சாட்சி 
யைப்‌ பயிற்றுவிப்பது அவசியம்‌. குடிமை அதிகாரத்தைப்‌ 
பொறுத்தமட்டில்‌, பவுல்‌ “ஆகையால்‌, நீங்கள்‌ கோபாக்கினை 
யினிமித்தம்‌ மாத்திரமல்ல, மனச்சாட்சியினிமித்தமும்‌ கீழ்ப்‌ 
படிய வேண்டும்‌” (ரோமர்‌ 13:5) என்று கூறினார்‌. சட்டப்‌ 
படியாக, மனச்சாட்சியானது நாம்‌, “மேலான அதிகாரமுள்ள 
வர்களுக்கு” கீழ்ப்படியும்படி நமக்குக்‌ கூற வேண்டும்‌ (ரோமர்‌ 
13:1-7; தீத்து 3:1, 2; 1 பேது. 2:13-17; மத்‌. 22:15-22ஐயும்‌ 
காணவும்‌). எனது நண்பர்களில்‌ ஒருவர்‌, சாலைகளில்‌ 
நியமிக்கப்பட்டுள்ள வேக வரையறையை “வசனத்தின்‌ 
படியான வேக அளவு” என்று குறிப்பிடுவார்‌. இருந்தாலும்‌, 
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தேவனுடைய சித்தத்திற்கு விரோதமாகச்‌ செல்லும்படி 
குடிமை அதிகாரி கட்டளையிடும்போது, நமது மனச்சாட்சி 
யானது நம்மை மரியாதையுடன்‌ கீழ்ப்படியாதிருக்கும்படி கூற 
வேண்டும்‌ (அப்‌. 4:19, 20). இதற்குள்ள வேதாகம உதாரணங்‌ 
களில்‌ எபிரெய மருத்துவச்சிகள்‌ மூன்று எபிரெய இளைஞர்கள்‌ 
மற்றும்‌ தானியேல்‌ ஆகியோர்‌ அடங்கியுள்ளார்கள்‌. பேதுரு, 
“மனுஷருக்குக்‌ கீழ்ப்படிவதைப்‌ பார்க்கிலும்‌ தேவனுக்குக்‌ 
கீழ்ப்படிவதே அவசியமாயிருக்கிறது”” (அப்‌. 5:29) என்று 
கூறினார்‌. “அவசியமாயிருக்கிறது” என்ற வார்த்தையானது 
அவரது மனச்சாட்சி பேசியகைச்‌ சுட்டிக்காட்டுகின்றது (இந்த 
நிகழ்ச்சியில்‌ மனச்சாட்சியானது பரிசுத்த ஆவியானவரால்‌ 
ஒளியூட்டப்பட்டது). 

மற்ற பகுதிகளையும்‌ குறிப்பிட முடியும்‌, ஆனால்‌ 
ஒவ்வொரு நபரும்‌ தம்‌ மனச்சாட்சியை நன்றாகவும்‌ செயல்‌ 
படுத்துவதாகவும்‌ தன்னால்‌ முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ செய்ய 
வேண்டியது அவசியம்‌ என்பதை வலியுறுத்த இவை 
போதுமானவைகளேயாகும்‌. இருந்தாலும்‌, ஒருவர்‌ மனச்‌ 
சாட்சியை மீறிநடந்து, அதிலிருந்து விடுபடத்‌ தம்மால்‌ ஒன்றும்‌ 
செய்ய முடியாது என்று அறியும்‌ வேளையில்‌ என்ன 
செய்யலாம்‌? அப்படிப்பட்ட வர்‌ கர்த்தரிடத்திற்கு மனந்திரும்ப 
வேண்டும்‌: 


கர்த்தருடைய உதவியை ஏற்றுக்‌ 
கொள்வதினால்‌ உங்கள்‌ 
மனச்சாட்சியை ஆரோக்கியமானதாகக்‌ 
காத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌ 
குற்ற உணர்வானது நமது ஆவிக்குரிய “நரம்பு மண்டலத்‌ 
தில்‌” மிக முக்கியமான செயல்பாடு ஒன்றைப்‌ பெற்றுள்ளது. 
இது நமது உடல்‌ அமைப்பில்‌ வலி என்பது செய்யும்‌ அதே 
விதமான செயலைச்‌ செய்கின்றது. வலி என்பது, சில விஷயங்‌ 
கள்‌ தவறாகியுள்ளதென்றும்‌ அவைகள்‌ திருத்தப்பட 
வேண்டியதன்‌ தேவைகள்‌ குறித்தும்‌ சைகை செய்வதாக 
உள்ளது. குற்ற உணர்வு என்பது ஆவிக்குரிய வகையில்‌ இதே 
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செயல்பாட்டைச்‌ செய்கின்றது. 

இன்றைய நாட்களில்‌, குற்றவுணர்வு என்ற கருத்தானது 
ஏளனம்‌ செய்யப்படுகின்றது, நகைக்கப்படுகின்றது மற்றும்‌ 
இகழப்படுகின்றது. கல்வியாளர்கள்‌, தத்துவவாதிகள்‌, அறிவி 
யல்‌ அறிஞர்கள்‌ மற்றும்‌ சில பிரசங்கியார்களும்‌ கூட இவ்விதம்‌ 
செய்கின்றார்கள்‌. இருப்பினும்‌ குற்ற உணர்வு என்பது தேவனு 
டைய திட்டத்தின்‌ முக்கியமானதொரு பாகம்‌ ஆகும்‌. வலியை 
நீக்குவது விரும்பத்‌ தக்கதே என்று நாம்‌ நினைக்கலாம்‌, ஆனால்‌ 
அவ்வாறு செய்வது நம்மை பலவிதமான சரீர அபாயங்களுக்கு 
உள்ளாக்கலாம்‌. அது போலவே, குற்ற உணர்வை எடுத்துப்‌ 
போட்டு விடுவது விரும்பத்‌ தக்கதேயென்று நாம்‌ நினைக்‌ 
கலாம்‌, ஆனால்‌ அவ்வாறு செய்வதென்பது நம்மை 
சோதனைக்கு இன்னும்‌ அதிகமாய்‌ ஆளாக்கிவிடும்‌. 

இருந்தாலும்‌, குற்ற உணர்வானது அத்துடன்‌ ஒரு 
முடிவைக்‌ கொண்டு வருவதற்காக வைக்கப்படவில்லை 
என்பதை நாம்‌ புரிந்து கொள்ள வேண்டும்‌. தேவனுடைய 
திட்டத்தில்‌, குற்ற உணர்வானது நம்மைச்‌ சில வழிமுறைகளில்‌ 
பதில்செயல்‌ செய்யும்படியாக வடிவமைக்கப்பட்டுள்ளது: 
(1) நம்மை குற்றம்‌” என்று உணரச்‌ செய்கின்ற விஷயங்களில்‌ 
இருந்து திரும்பச்‌ செய்வதற்கும்‌ மற்றும்‌ (2) மன்னிப்புக்காகவும்‌ 
மறுபடியும்‌ புதிதாய்த்‌ தொடங்குவதற்காகவும்‌ தேவனிடத்‌ 
திற்குத்‌ திரும்பச்‌ செய்வதற்கும்‌ (அப்‌. 8:22; 1 யோவா. 1:9 
முதலியன). 

நமது குற்ற உணர்வானது அதன்‌ நோக்கத்திற்காகப்‌ பணி 
செய்கின்றது, எனவே நாம்‌ குற்ற உணர்வை - தேவனுடைய 
கிருபையுள்ள ஈவை ஏற்றுக்‌ கொள்வதன்‌ மூலம்‌ - தள்ளி 
வைப்பது எப்படி என்பதைக்‌ கற்றுக்கொள்ள வேண்டும்‌. 
எவரொருவரும்‌ (எபி. 10:22ல்‌) “துர்மனச்சாட்சி” என்று 
அழைக்கப்படும்‌ குற்ற உணர்வுள்ள மனச்சாட்சியுடன்‌ 
முடிவில்லாத காலம்‌ வாழ வேண்டும்‌ என்று தேவன்‌ விரும்பு 
வதில்லை. செய்த பாவங்களின்‌ கறைகளால்‌ வியாதிப்பட்ட 
நிலையில்‌ உள்ள, தவறு செய்து அது மன்னிக்கப்படாத 
நிலையில்‌ உள்ளதைப்‌ பற்றிய விழிப்புணர்வுள்ள மனச்‌ 
சாட்சியே “துர்மனச்சாட்சி” எனப்படுகின்றது (எபி. 9:9; 10:2). 

நாம்‌ இயேசுவின்‌ இரத்தத்தின்‌ மூலமாக மன்னிக்கப்‌ 
படுகின்றோம்‌ என்பதை அறிவதன்‌ விளைவாக நமது மனச்‌ 
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சாட்சியானது கழுவி சுத்திகரிக்கப்பட வேண்டும்‌ என்றே 
தேவன்‌ விரும்புகின்றார்‌. எபிரெய ஆசிரியர்‌, “இறிஸ்துவினு 
டைய இரத்தம்‌ ... உங்கள்‌ மனச்சாட்சியைச்‌ செத்த கிரியை 
களறச்‌ சுத்திகரிப்பது எவ்வளவு நிச்சயம்‌!” என்று கேட்டார்‌ 
(9:14). மேலும்‌ அந்த ஆசிரியர்‌, ஆராதிப்பவர்கள்‌ சுத்தமாக்கப்‌ 
பட்டிருந்தால்‌, “இன்னும்‌ பாவங்களுண்டென்று உணர்த்தும்‌ 
மனச்சாட்சி [வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, 
அவர்களின்‌ பாவங்கள்‌ பற்றிய குற்ற உணர்வு] அவர்களுக்கு 
இல்லாதிருக்கும்‌” (10:2) என்றும்‌ குறிப்பிட்டார்‌ எபிரெயர்‌ 9:14 
மற்றும்‌ 10:2ல்‌ “சுத்திகரித்தல்‌” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட 
கிரேக்க வார்த்தையானது 88௭7௦ என்பதாகும்‌, இதில்‌ இருந்து 
தான்‌ நாம்‌ “ஊர்‌” மற்றும்‌ “c௮theriz6” என்ற வார்த்தைகளைப்‌ 
பெறுகின்றோம்‌. இது பெருந்திரளான மற்றும்‌ பரந்து விரிந்த 
அளவிலான சுத்திகரிப்பைக்‌ குறிக்கின்றது. 

எபிரெயர்‌ 10:22ன்‌ வார்த்தைகள்‌ நமக்கு, “துர்மனச்சாட்‌ ௪ 
நீங்கத்‌ தெளிக்கப்பட்ட இருதயமுள்ளவர்களாயும்‌, சுத்த 
ஜலத்தினால்‌ கழுவப்பட்ட சரீரமுள்ளவர்களாகவும்‌, உண்மை 
யுள்ள இருதயத்தோடும்‌ விசுவாசத்தின்‌ பூரண நிச்சயத்தோடும்‌ 
[தேவனிடத்தில்‌] சேரக்‌ கடவோம்‌” என்று அறைகூவல்‌ 
விடுவிக்கன்றன. வாசஸ்தலத்தைப்‌ பரிசுத்தப்படுத்துவதற்கு 
விலங்குகளின்‌ இரத்தம்‌ அதன்‌ மீது தெளிக்கப்பட்டது 
போலவே, இயேசுவின்‌ இரத்தமானது நமது ஆத்துமாக்களின்‌ 
மேல்‌ “தெளிக்கப்படும்‌” பொழுது சுத்திகரிக்கப்படுகின்றன. 
பிறகு, வாசஸ்தலத்திற்குள்‌ நுழையு முன்பாக ஆசாரியர்கள்‌ 
தங்கள்‌ உடல்களைக்‌ கழுவிக்‌ கொள்ளுவது போலவே, 











இயேசுவுக்குள்ளாக நாம்‌ ஞானஸ்நானம்‌ பெறுகையில்‌ (கலா. 
3:26, 22ஐயும்‌ காணவும்‌) நமது சரீரங்கள்‌ “சுத்த ஜலத்தினால்‌ 
கழுவப்படுகின்றன. ” விசுவாசம்‌ மற்றும்‌ கீழ்ப்படிதலின்‌ மூலம்‌ 
தேவனுடைய இரட்சிப்பின்‌ வழியை நாம்‌ ஒருமுறை ஏற்றுக்‌ 
கொள்ளும்போது, இயேசுவின்‌ இரத்தத்தினால்‌ நமது மனச்‌ 
சாட்சியானது மறுபடியும்‌ சுத்தமாகின்றது! 

நமது பாவங்களுக்குத்‌ தேவனின்‌ மன்னிப்பு கிடைத்த 
விஷயமானது நமது மனச்சாட்சியை ஆரோக்கியமாக வைத்துக்‌ 
கொள்வதற்குப்‌ போதுமானதல்ல; தேவனுடைய மன்னிப்பை 
ஏற்றுக்‌ கொள்வதற்கு நாம்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
சுவிசேஷ ஊழியரான ஜோ பார்நெட்‌ அவர்களிடத்தில்‌, 
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மருத்துவர்‌ ஒருவர்‌ தம்‌ நோயாளிகளுக்கு மருத்துவ கவனிப்பு 
தேவைப்பட்டிருந்ததில்லை என்று கூறினார்‌. “அவர்கள்‌ சுத்த 
மனச்சாட்சியைக்‌ காண்பதற்கு வழிகாட்டி, உதவக்‌ கூடியவர்‌ 
கள்தான்‌ அவர்களுக்குத்‌ தேவை” என்று அவர்‌ கூறினார்‌. 
“அவர்களுக்குத்‌ தூக்க மாத்திரைகள்‌ தேவையில்லை; மிகப்‌ 
பழமையான காலத்தின்‌ மனந்திரும்புதல்‌ என்ற செயல்பாடே 
அவர்களுக்குத்‌ தேவை.” நவீன மருந்துகள்‌ அவர்களுக்குத்‌ 
தேவையில்லை, ஆனால்‌ அதற்கு மாறாக மன்னிப்பு என்ற 
மகிழ்ச்சி வழங்கும்‌ அநுபவமே அவர்களுக்குத்‌ தேவை என்று 
வலியுறுத்தினார்‌. 

தேவன்‌ மன்னிக்கின்றார்‌ என்று நாம்‌ நமது முழு 
இருதயத்திலும்‌ நம்ப வேண்டும்‌, நாம்‌ அவரது வசனத்தை நம்ப 
முடியும்‌! “அவர்களுடைய பாவங்களையும்‌ அவர்களுடைய 
அக்கிரமங்களையும்‌ நான்‌ இனி நினைப்பதில்லை” (எபி. 10:17). 

நம்மையே நாம்‌ மன்னிக்கவும்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டும்‌. 
சில வேளைகளில்‌, தேவன்‌ நம்மை மன்னித்து விடுகின்றார்‌, 
ஆனால்‌ நம்மை நாமே மன்னிக்கக்‌ கூடாமல்‌ போய்விடுகின்‌ 
றது. நான்‌ சொல்லுவதன்‌ அர்த்தம்‌ என்னவென்று உங்களில்‌ 
சிலர்‌ அறிவீர்கள்‌. நீங்கள்‌ ஒரு பாவத்தைச்‌ செய்கிருக்கிறீர்கள்‌ 
(என்று வைத்துக்‌ கொள்வோம்‌). நீங்கள்‌ செய்துள்ளது மிக 
பயங்கரமானது, அதை நீங்கள்‌ அறிவீர்கள்‌. உங்கள்‌ மனச்‌ 
சாட்சியானது சற்றும்‌ இரக்கமின்றி உங்களைச்‌ சவுக்கால்‌ அடிக்‌ 
கின்றது. சூழ்நிலையைச்‌ சரியாக்குவதற்கு உங்களால்‌ முடிந்‌ 
குதைச்‌ செய்திருக்கின்றீர்கள்‌, ஆனால்‌ சேதம்‌ அப்படியே 
உள்ளது. இவ்விதமாக நீங்கள்‌ இருதயத்தில்‌ மனஸ்தாபத்துடன்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ நீங்கள்‌ வேண்டுகின்றீர்கள்‌, அவர்‌ உங்களை 
மன்னிப்பார்‌ என்பதற்கான எல்லா காரணங்களும்‌ உங்களிடத்‌ 
தில்‌ உள்ளது. “வாக்குத்தத்தம்‌ செய்தவர்‌ உண்மையுள்ளவரா 
யிருக்கிறார்‌?” (எபி. 10:23ஆ). இன்னமும்‌ உங்களுக்குள்‌ 
இருக்கும்‌ ஏதோ ஒன்று, “இது அவ்வளவு சுலபமல்ல. நான்‌ 
செய்துள்ள பயங்கரமான விஷயத்தை விட்டு விடுதலையாகும்‌ 
முன்பு நான்‌ இன்னும்‌ அதிகமாய்த்‌ துன்பப்பட வேண்டும்‌!” 
என்று தொடர்ந்து கூறுகின்றது. சில வேளைகளில்‌, மக்கள்‌ பல 
வருடங்களுக்கு முன்பாகவே தங்கள்‌ பாவத்தில்‌ இருந்து 
மனந்திரும்பி, சேதத்தை மாற்றத்‌ தங்களால்‌ முடிந்ததைச்‌ 
செய்து, தேவனுடைய மன்னிப்பைக்‌ கேட்டிருந்தாலும்‌ குற்ற 
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உணர்வுள்ள மனச்சாட்சியினால்‌ துன்பப்படுகின்றார்கள்‌. 
தேவன்‌ மன்னிக்கின்றார்‌ என்பதை நாம்‌ நமது இருதயத்துடன்‌ 
நம்புவதோடு கூட, நம்மை நாமே மன்னிக்கவும்‌ கற்றுக்‌ 
கொள்ள வேண்டும்‌ என்று நான்‌ மறுபடியும்‌ கூறுகின்றேன்‌. 
நம்மையே நாம்‌ மன்னிக்க இயலாமை பற்றி 1 யோவான்‌ 
3ம்‌ அதிகாரத்தில்‌ யோவான்‌ கூறினார்‌. “இரியையினாலும்‌ 
உண்மையினாலும்‌” அன்பு செய்வதைப்‌ பற்றிப்‌ பேசிய பிறகு 
அவர்‌, “இதனாலே நாம்‌ நம்மைச்‌ சத்தியத்திற்குரியவார்களென்று 
அறிந்து, நம்முடைய இருதயத்தை அவருக்கு முன்பாக 
நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ளலாம்‌. நம்முடைய இருதயமே 
நம்மைக்‌ குற்றவாளிகளாகத்‌ தீர்க்குமானால்‌, தேவன்‌ 
நம்முடைய இருதயத்திலும்‌ பெரியவராயிருந்து சகலத்தையும்‌ 
அறிந்திருக்கிறார்‌ என்று கூறினார்‌” (வ. 18-20). “நம்முடைய 
இருதயத்தை ... நிச்சயப்படுத்திக்‌ கொள்ளலாம்‌” என்ற 
சொற்றொடரையும்‌ மற்றும்‌ “நம்முடைய இருதயமே நம்மைக்‌ 
குற்றவாளிகளாகக்‌ தீர்க்குமானால்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ 
களைக்‌ கவனியுங்கள்‌. அவரது வாசகர்களில்‌ சிலர்‌ குற்ற 





உணர்வுள்ள மனச்சாட்சியைக்‌ கொண்டவர்களாக, நிச்சயப்‌ 
படுத்துதல்‌ தேவைப்பட்டவர்களாக இருந்திருப்பார்கள்‌ 
என்பது உறுதி. பிறகு, இவ்வசனப்‌ பகுதியின்‌ கடைசிப்‌ 
பாகத்தைக்‌ கவனியுங்கள்‌: “தேவன்‌ நம்முடைய இருதயத்திலும்‌ 
பெரியவராயிருந்து சகலத்தையும்‌ அறிந்திருக்கிறார்‌.”” நமது 
மனச்சாட்சியானது நம்மைக்‌ கண்டனம்‌ செய்தாலும்‌ 
(அதாவது, நாம்‌ குற்ற உணர்வுள்ள மனச்சாட்சியைப்‌ 
பெற்றிருக்கும்‌ போது), தேவன்‌ நம்முடைய இருதயத்தைக்‌ 
காட்டிலும்‌ பெரியவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. நாம்‌ உண்மை 
யாகவே மனம்‌ திரும்பியிருக்கன்றோமா இல்லையா என்பதை 
அவர்‌ அறிகின்றார்‌. நாம்‌ உண்மையாகவே மனந்திரும்பி 
யிருந்தால்‌, நம்மையே நாம்‌ மன்னித்தாலும்‌ மன்னித்துக்‌ 
கொள்ளா விட்டாலும்‌, அவர்‌ நம்மை மன்னித்திருக்கின்றார்‌. 

இருப்பினும்‌, நாம்‌ குற்ற உணர்வோடு வாழ்வதைத்‌ தேவன்‌ 
விரும்புவதில்லை. இவ்விதமாக யோவான்‌ தம்முடைய 
விவாதத்தைத்‌ தொடருகின்றார்‌: “பிரியமானவர்களே, 
நம்முடைய இருதயம்‌ நம்மைக்‌ குற்றவாளிகளென்று தர்க்கா 
திருந்தால்‌, நாம்‌ தேவனிடத்தில்‌ தைரியங்‌ கொண்டிருந்து” 
(வ. 21). வேறு வார்த்தைகளில்‌ கூறுவதென்றால்‌, தேவனுடைய 
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மன்னிப்பை ஏற்றுக்‌ கொள்ள நாம்‌ சித்தம்‌ கொண்டால்‌, பின்பு 
நாம்‌ நிச்சயப்படுத்துதல்‌ மற்றும்‌ தைரியம்‌ ஆகியவைகளை 
யுடைய வாழ்க்கையை வாழ முடியும்‌. 

ஒருவர்‌ தம்மையே மன்னிக்க முடியாமல்‌ போகும்போது, 
அது அவர்‌ தம்முடன்‌ கொண்டுள்ள உறவு முறையைப்‌ 
பாதிக்கின்றது. அது அவர்‌ மற்றவர்களுடன்‌ கொண்டுள்ள 
உறவு முறையையும்‌ பாதிக்கின்றது. ஒருவர்‌ தம்மையே 
மன்னிக்க முடியாமல்‌ போகுமென்றால்‌, அவர்‌ மற்றவர்களை 
மன்னிப்பதைக்‌ கடினமானகொரு செயலாகக்‌ காண்பார்‌. மிக 
முக்கியமாக, இது அவர்‌ தேவனுடன்‌ கொண்டுள்ள உறவைப்‌ 
பாதிக்கின்றது. குற்ற உணர்வினால்‌ துன்பப்படும்‌ ஒருவர்‌, தாம்‌ 
செய்ய வேண்டியதாயுள்ள நம்பிக்கை மற்றும்‌ தைரியத்துடன்‌ 
தேவனுக்கு முன்பாக வருதல்‌, என்ற செயலைச்செய்ய 
இயலாதிருப்பார்‌ (எபி. 4:15, 169. 


முடிவுரை 

நாம்‌, (1) நமது மனச்சாட்சியைப்‌ பயிற்றுவித்து மற்றும்‌ 
(2) மன்னிப்புக்காகத்‌ தேவனுடைய கிருபையுள்ள ஈவைச்‌ 
சார்ந்திருந்தால்‌, பிறகு - பவுலைப்‌ போலவே - நாம்‌ “எப்பொழு 
தும்‌ குற்றமற்ற மனச்சாட்சியை உடையவர்களாயிருந்து” 
மற்றும்‌ “சுத்த மனச்சாட்சியை” க்‌ கொண்டவர்களாகவும்‌ வாழ 
முடியும்‌ (அப்‌. 24:16; 1 தமோ. 3:9). 

இப்பாடங்களின்‌ தொடரை முடிக்கையில்‌, யாரேனும்‌ 
ஒருவருடைய மனச்சாட்சியாவது அவரை ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றுக்‌ கொள்ளும்படியாகவோ அல்லது தேவனுடைய, 
தவறு செய்யும்‌ பிள்ளையாயிருந்தால்‌ அவருடன்‌ மறுபடியும்‌ 
இணையும்படியாகவோ தூண்டப்பட்டிருக்கும்‌ என்று நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌. மக்களைச்‌ சீர்திருத்துவதற்கு ஒரே வழி அவர்‌ 
களின்‌ மனச்சாட்சியை எழுப்பி விடுவதேயாகும்‌ என்று 








மாபெரும்‌ ஊழியரான ]. 11. மெக்காலேப்‌ அவர்கள்‌ கூறினார்‌. 
மனிதர்கள்‌ வாக்குக்‌ கொடுக்கும்படி, உறுதியளிக்கும்படி, 
வாக்குறுதிகளில்‌ கையெழுத்திடும்படி கூட நாம்‌ செய்து விட 
முடியும்‌ - ஆனால்‌ அவர்களின்‌ மனச்சாட்சியானது தொடப்‌ 
படாத வரையிலும்‌, நாம்‌ அவர்களை வெறும்‌ பொய்யார்‌ 
களாகவே ஆக்கியிருப்போம்‌. 
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உங்கள்‌ மனச்சாட்சி கலக்கப்பட்டுள்ளதா? அப்படி 
யானால்‌, அதை நீங்கள்‌ சமாதானப்படுத்தவோ, கண்டு 
கொள்ளாமல்‌ விட்டு விடவோ, தவிர்க்கவோ அல்லது 
தவறாகப்‌ பயன்படுத்தவோ முடியும்‌; ஆனால்‌ அது கூறுகின்ற 
படி செய்வது ஒன்றே அதனைத்‌ திருப்திப்‌ படுத்தும்‌ ஒரே 
வழியாகும்‌. உங்களுக்கு நீங்களே போரிட வேண்டாம்‌. இன்றே 


கர்த்தருக்குக்‌ கீழ்ப்படியுங்கள்‌. 


குறிப்புகள்‌ 

'பாடத்தின்‌ இப்பகுதியானது ஏறக்குறைய முடிவற்ற வகையில்‌ பெருக்கப்பட 
முடியும்‌. உங்கள்‌ உரையைக்‌ கேட்பவர்களின்‌ தேவைக்குரிய பகுதிகளை வலியுறுத்தி 
மற்றும்‌ விரிவாக்கிக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. “தரப்பட்ட ஒரு கருத்து பற்றி “பலவீனமான” 
மனச்சாட்சியைக்‌ கொண்டுள்ளதாக எண்ணும்‌ நபரை நான்‌ மிகவும்‌ அரிதாகவே 
சந்தித்திருக்கின்றேன்‌ (யாவரும்‌ பெரும்பாலும்‌ “பலமான” மனச்சாட்சியைக்‌ 
கொண்டிருப்பதாகவே எண்ணுகின்றனர்‌) ஆனால்‌ இது ஏற்படுத்தும்‌ வேறுபாடு 
மிகவும்‌ சிறியதேயாகும்‌: ஒருவர்‌ “பலமுள்ள” மனச்சாட்சியைக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌, 
பலவீனமான மனச்சாட்சியைக்‌ கொண்டிருந்தாலும்‌ அவர்‌ ஒரே விதமாகவே நடந்து 
கொள்கின்றார்‌. நமது தொடரில்‌, நரம்பு மண்டலமானது சரீரத்திற்கு எப்படியோ, 
அப்படியே மனச்சாட்சியானது ஆவிக்குரிய மனிதனுக்குத்‌ தொடர்புள்ளது என்ற 
கருத்தை நாம்‌ தெரிவித்திருந்தோம்‌. “வலி ஏற்படும்போது உடலின்‌ பதில்செயல்‌ 
பற்றிய கூற்றுடன்‌ இவ்விடத்தில்‌ இணைவு ஒன்றைக்‌ கொண்டு வர முடியும்‌: நாம்‌ 
வலியை உணரும்‌ பொழுது, “அந்தச்‌ சூடான சட்டியைக்‌ கீழே போட்டு விடு!” 
அல்லது “நெருப்பை விட்டு விலகு” அல்லது “முள்ளை உன்‌ காலில்‌ இருந்து எடு” 
என்று நமது மூளை விரைவாய்க்‌ கூறுகின்றது. 
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“நம்‌ கதுவனால்‌ கூரும்‌” 


சக்தியினால்‌ துடித்துக்‌ கொண்டிருக்கும்‌ ஒரு உலகத்தில்‌ 
நாம்‌ வாழுகின்றோம்‌. 

டெக்ஸாஸில்‌ உள்ள கிளிபர்ன்‌ என்ற இடத்தில்‌ எனது 
குடும்பத்தினர்‌ வசித்த பொழுது, அங்கிருந்த உள்ளூர்‌ சபையின்‌ 
உறுப்பினர்களில்‌ பலர்‌ க்ளென்‌ ரோஸ்‌ என்ற இடத்தில்‌ இருந்த 
கொமான்க்‌ பீக்‌ மின்‌ உற்பத்தி நிலையத்தில்‌ வேலை செய்தார்‌ 
கள்‌. அப்படிப்பட்ட உற்பத்தி நிலையத்தின்‌ உற்பத்தித்‌ திறன்‌ 
என்பது நம்ப முடியாத அளவு பெரியதாகும்‌. ஒரு கிராம்‌ 
அளவுள்ள யுரேனியம்‌ என்ற பொருள்‌ அணுப்‌ பிளப்பு 
அடையும்‌ போது, இருபது டன்கள்‌ எடையுள்ள வெடி 
மருந்திற்குச்‌ சமமான சக்தியை அது உண்டாக்குகின்றது என்று 
எனக்குக்‌ கூறப்பட்டது. ஒரு கிராம்‌ என்பது எவ்வளவு பெரியது 
என்று உங்களால்‌ கற்பனை செய்ய முடியாவிட்டால்‌, நான்‌ 
எனது கையில்‌ பிறந்த நாள்‌ மெழுகுதிரி ஒன்றைப்‌ பிடித்திருப்‌ 
பதாகக்‌ கற்பனை செய்து கொள்ளுங்கள்‌. அந்த மெழுகுதிரி 
ஏறக்குறைய ஒரு கிராம்தான்‌ இருக்கும்‌. அதைக்‌ கொளுத்தி 
னால்‌ அது ஒரு காப்பிக்‌ கோப்பை நிறைய உள்ள காப்பியை 
வெதுவெதுப்பாக்குவதே மிகவும்‌ அரிதான செயலாகும்‌. 
ஆனால்‌ அதுவே, உட்கரு உலையில்‌ இருக்கும்‌ யுரேனியமாக 
இருந்தால்‌, அது இருபது டன்‌ எடையுள்ள TNT (வெடி 
மருந்து)க்கு இணையான சக்தியை உண்டாக்க முடியும்‌. 
இருந்தாலும்‌ நான்‌ அந்த விளக்கத்தை மேம்படுத்த முடியும்‌: 
E=MC° என்ற ஆல்பர்ட்‌ ஐன்ஸ்டீனின்‌ சமன்பாட்டைப்‌ 
பயன்படுத்தி, அந்தச்‌ சிறு மெழுகுதிரியானது முற்றிலும்‌ 
சக்தியாக மாற்றப்பட்டதென்றால்‌, அது ஏறக்குறைய 40,000 
பேர்‌ வசிக்கும்‌ கிளிபர்ன்‌ என்ற அச்சிறிய நகர்ப்‌ பகுதி 
முழுவதிற்கும்‌ ஒரு நாளைக்குப்‌ போதுமான சக்தியை 
உண்டாக்குவதாக இருக்கும்‌! 

ஆம்‌, இந்த உலகம்‌ சக்தியினால்‌ துடித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றது. இந்த சக்தி தன்னாலே ஏற்பட்டதல்ல, இதற்கு ஒரு 
மூலாதாரம்‌ உண்டு. அந்த மூலாதாரம்‌ தேவனே ஆவார்‌ - அவர்‌ 
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சர்வவல்லமையுள்ள தேவன்‌, எல்லா வல்லமையும்‌ உள்ள 
தேவன்‌ ஆவார்‌. 

தேவன்‌, வல்லமையின்‌ தேவனாயிருக்கின்றார்‌ என்ற 
உண்மையானது அவரது பிள்ளைகளுக்கு எப்பொழுதும்‌ 
அறுதல்‌ கொடுத்துக்‌ கொண்டிருக்கின்றது. சாத்ராக்‌, மேஷாக்‌, 
ஆபேத்நேகோ ஆகியோர்‌ அச்சுறுத்தப்பட்ட பொழுது, 
அவர்கள்‌, “நாங்கள்‌ ஆராதிக்கிற எங்கள்‌ தேவன்‌ எங்களைத்‌ 
தப்புவிக்க வல்லவராயிருக்கிறார்‌ ...” (தானி. 3:17) என்று 
பதில்‌ அளித்தார்கள்‌. அவர்களின்‌ பதிலில்‌ உள்ள திறவுகோல்‌ 
வார்த்தையானது நமது வேதபாடப்‌ பகுதியாகப்‌ பயன்படும்‌: 
“எங்கள்‌ தேவன்‌ ... வல்லவராயிருக்கிறார்‌.”” அவர்கள்‌, 
வல்லமையுள்ள ஒரு தேவனைத்‌ தாங்கள்‌ ஆராதித்ததாக 
விசுவாசித்தார்கள்‌. 

ஆஸ்திரேலியாவில்‌ ஊழியக்குழு ஒன்றில்‌ நான்‌ ஊழியம்‌ 
செய்த வேளையில்‌, ஒரு காலகட்டத்தில்‌, செய்யத்‌ தேவையா 
யிருந்தவற்றைச்‌ செய்யக்கூடிய என்‌ சுயதிறமையில்‌ சந்தேகம்‌ 
கொண்டேன்‌. அந்தத்‌ தாழ்வான காலகட்டத்தில்‌, “எங்கள்‌ 
தேவன்‌ வல்லவராயிருக்கறொர்‌” என்ற சொற்றொடர்‌ எனக்குள்‌ 
உரைத்தது. இவ்வார்த்தைகளை நான்‌ எனது வேதவாசிப்பில்‌ 
கண்டேனா அல்லது யாரேனும்‌ ஒருவார்‌ அவைகளை எனக்குச்‌ 
சுட்டிக்காட்டினார்களா என்பது எனக்கு நினைவில்லை, 
ஆனால்‌ தேவனுடைய வார்த்தையானது இருதயத்தில்‌ 
எவ்விதம்‌ பேச முடியும்‌ என்பதைப்‌ புதிதாய்‌ (மறுபடியும்‌) நான்‌ 
அறிந்தேன்‌. ஒருவருடைய சொந்த செயல்பாடல்ல, ஆனால்‌ 
தேவனுடைய செயல்பாடே முக்கியமானது. 

தேவனுடைய செயல்பாடு பற்றி நாம்‌ பேசும்‌ பொழுது, 
நாம்‌ அவருடைய வல்லமையைப்‌ பற்றியே பேசுகின்றோம்‌. 
புதிய ஏற்பாட்டில்‌ “கூடும்‌” என்று (வல்லவர்‌) மொழி 
பெயர்க்கப்பட்டுள்ள கிரேக்க வார்த்தையானது “வல்லமை” 
என்பதற்கான வார்த்தையில்‌ இருந்தே வருகின்றது. தேவனு 
டைய சர்வ வல்லமை பற்றிய வசனப்‌ பகுதிகளைப்‌ படிப்ப 
குனால்‌ நாம்‌ தேவன்‌ வல்லமை நிறைந்தவராயிருக்கின்றார்‌ 
என்று வலியுறுத்த முடியும்‌, ஆனால்‌ இப்பாடத்தில்‌ நாம்‌ 
அவ்வித அணுகு முறையைப்‌ பயன்படுத்தப்‌ போவதில்லை. 
“எங்கள்‌ தேவன்‌ வல்லவராயிருக்கிறார்‌” என்ற சொற்றொடரின்‌ 
மீது நாம்‌ கவனம்‌ செலுத்துவோம்‌. இச்சொற்றொடர்‌ 








285 


காணப்படும்‌ எல்லா வசனப்பகுஇகளையும்‌ பரிசோதிக்க நாம்‌ 
முயற்சி செய்வோம்‌. (மாறுபட்ட மொழிபெயர்ப்புகளில்‌ 
இச்சொற்றொடர்கள்‌ வித்தியாசமான வகையில்‌ தரப்‌ 
பட்டுள்ளதால்‌ இது மிகவும்‌ சிரமமானது தான்‌. இருந்தாலும்‌, 
வசனப்பகுதியிலோ அல்லது அடிக்குறிப்புகளிலோ நான்‌ மிக 
முக்கியமான வசனப்‌ பகுதிகள்‌ யாவற்றையும்‌ உள்ளடக்க 
முயற்சி செய்வேன்‌.) இந்தச்‌ செய்தியின்‌ செயல்‌ விளைவு 
என்னவாயிருந்தாலும்‌ அது “தேவனால்‌ கூடும்‌” என்ற 
வார்த்தைகளிலேயே காணப்படும்‌. 


கடந்த காலத்தில்‌ தேவன்‌ 
வல்லவராயிருந்தார்‌ 

தேவன்‌ வல்லவராயிருக்கிறார்‌ என்பதை தேவனுடைய 
மக்கள்‌ எப்பொழுதும்‌ விசுவாசித்திருக்கின்றார்கள்‌. தானியேல்‌ 
3ல்‌, பாபிலோனிய அரசர்‌, தம்‌ உருவச்‌ சிலைக்கு முன்னால்‌ 
எல்லா மக்களும்‌ விழுந்து வணங்க வேண்டும்‌ என்று ஒரு 
கட்டளையைப்‌ பிறப்பித்தார்‌. எபிரெய மனிதர்களான மூன்று 
இளைஞர்கள்‌ - சாத்ராக்‌, மேஷாக்‌ மற்றும்‌ ஆபேத்நேகோ 
ஆகியோர்‌ - அவ்வாறு செய்ய மறுத்து விட்டார்கள்‌. அவர்கள்‌ 
அரசரிடத்தில்‌ கூட்டிக்‌ கொண்டு வரப்பட்ட போது, அவர்‌ 
(அரசர்‌) தம்‌ கட்டளைக்கு கீழ்ப்படியக்‌ தவறினால்‌ உண்டாகும்‌ 
விளைவுகளைப்பற்றி அவர்களுக்கு நினைவூட்டினார்‌: 
“பணிந்து கொள்ளாதிருந்தர்களேயாகில்‌, அந்நேரமே எரிகிற 
அக்கினிச்‌ சூளையின்‌ நடுவில்‌ போடப்படுவீர்கள்‌; உங்களை 
என்‌ கைக்குத்‌ தப்புவிக்கப்போகிற தேவன்‌ யார்‌ என்றான்‌” 
(வ. 15ஆ). அப்பொழுதுதான்‌ அந்த இளம்‌ மனிதர்கள்‌ 
பின்வரும்‌ பதில்‌ கொடுத்தார்கள்‌: 





நேபுகாத்நேச்சாரே, இந்தக்‌ காரியத்தைக்‌ குறித்து உமக்கு 
உத்தரவு சொல்ல எங்களுக்கு அவசியமில்லை. நாங்கள்‌ 
ஆராதிக்றெ எங்கள்‌ தேவன்‌ எங்களைச்‌ தப்புவிக்க வல்லவா 
யிருக்றொரர்‌; அவர்‌ எரிகிற அக்கினிச்‌ சூளைக்கும்‌, ராஜாவாகிய 
உம்முடைய கைக்கும்‌ நீங்கலாக்கி விடுவிப்பார்‌ (வ. 16ஆ, 17). 


ஆபிரகாம்‌ அவரது மகனைப்‌ பலியிடும்படி தேவனால்‌ 
கட்டளையிடப்பட்ட போது நடந்தது இன்னொரு தலை 
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சிறந்த உதாரணமாகும்‌ (ஆதி. 22). ஆபிரகாமின்‌ விசுவாசத்தைக்‌ 
கண்டு நாம்‌ திகைத்து நிற்கின்றோம்‌. ஆபிரகாமினால்‌ 
தேவனுக்குக்‌ கீழ்ப்படிய முடிந்தது எவ்வாறு? (தேவைப்‌ 
பட்டால்‌ இவ்விடத்தில்‌ இவ்வரலாற்றை விவரித்துக்‌ கூறவும்‌. 
ஆபிரகாம்‌ தன்‌ பலியைக்‌ கொடுத்து நிறைவேற்ற தேவன்‌ அனு 
மதிக்கவில்லை. மாறாக, அவர்‌ பலி செலுத்த ஆட்டுக்கடா 
ஒன்றைத்‌ தேவன்‌ கொடுத்தார்‌.) எவ்வாறென்பதை எபிரெய 
நிருபத்தின்‌ ஆசிரியர்‌ நமக்குக்‌ கூறுகின்றார்‌: “மேலும்‌ விசுவாசத்‌ 
தினாலே ஆபிரகாம்‌ தான்‌ சோதிக்கப்பட்ட போது ஈசாக்கைப்‌ 
பலியாக ஒப்புக்‌ கொடுத்தான்‌ ... மரித்தோரிலிருந்துயெழுப்பத்‌ 
தேவன்‌ வல்லவராயிருக்கிறாரென்றெண்ணி” (எபி. 11:17-19). 
எதையும்‌ செய்ய வல்லமையுள்ள ஒரு தேவனை ஆபிரகாம்‌ 
விசுவாசித்தார்‌! 

ஏசாயா மற்றும்‌ எசேக்கியா ஆகியோரின்‌ நாட்களில்‌ 
யேகோவாவின்‌ வல்லமையைச்‌ சந்தேகித்த புறதெய்வ வழி 
பாட்டாளரின்‌ உதாரணம்‌ நமக்கு உண்டு. அசீரியர்களின்‌ 
அரசரான சனகெரீப்‌ என்பவர்‌, வடக்கு ராஜ்யத்திற்குள்‌ வந்து 
தமக்கு முன்‌ இருந்த ஒவ்வொன்றையும்‌ அழித்துக்‌ கொண்டிருந்‌ 
தார்‌. இப்பொழுது அவர்‌ எருசலேமின்‌ வாசல்கள்‌ அருகில்‌ 
நின்று கொண்டு - எருசலேம்‌ மக்களுக்குப்‌ பின்வருமாறு 
இகழ்ச்சியாகச்‌ செய்தி அனுப்பினார்‌: 


நானும்‌ என்‌ பிதாக்களும்‌ தேசத்துச்‌ சகல ஜனங்களுக்கும்‌ 
செய்ததை அறியீர்களோ? அந்த தேசங்களுடைய ஜாதிகளின்‌ 
தேவர்கள்‌ அவர்கள்‌ தேசத்தை நம்முடைய கைக்குத்‌ தப்புவிக்க 
அவர்களுக்குப்‌ பலன்‌ இருந்ததோ? ... உங்கள்‌ தேவன்‌ உங்களை 
என்‌ கைக்குத்‌ தப்புவிப்பது எப்படி என்கிறார்‌ (2 நாளா. 
32:13-15). 


சனகெரீப்‌ கூறியது சரியா? தேவன்‌ தமது மக்களை 
தப்புவிக்க வல்லமையில்லாதவராயிருந்தாரா? வசனம்‌ 21ஓக்‌ 
கவனியுங்கள்‌: 


அப்பொழுது கர்த்தர்‌ ஒரு தூதனை அனுப்பினார்‌; அவன்‌ 
அசீரியருடைய ராஜாவின்‌ பாளையத்திலுள்ள சகல பராக்கிரம 
சாலிகளையும்‌, தலைவரையும்‌, சேனாபதிகளையும்‌ அதம்‌ 





பண்ணினான்‌; அப்படியே சனகெரிப்‌ செத்தமுகமாய்த்‌ தன்‌ 
தேசசத்திற்குத்‌ திரும்பினான்‌; அங்கே அவன்‌ தன்‌ தேவனுடைய 
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கோவிலுக்குள்‌ பிரவேசிக்கிறபோது, அவனுடைய கர்ப்பப்‌ 
பிறப்பான சிலர்‌ அவனைப்‌ பட்டயத்தால்‌ வெட்டிப்‌ 
போட்டார்கள்‌. 


தேவன்‌ வல்லவர்‌ என்பதைச்‌ சனகெரிப்‌ ஒரு கடினமான 
வழியில்‌ கற்றுக்‌ கொள்ள வேண்டியதாயிற்று! 


இன்றும்‌ கர்த்தர்‌ வல்லவராகவே 
இருக்கின்றார்‌ 


இப்பொழுது நாம்‌ பின்வரும்‌ உணர்வெழுச்சி மிக்க 
சத்தியத்திற்குக்‌ கடந்து செல்வோம்‌: தேவன்‌ கடந்த காலத்தில்‌ 
வல்லவராயிருந்தது மாத்திரமல்ல, இன்றும்‌ வல்லவராகவே 
இருக்கின்றார்‌. 

ஆபிரகாம்‌ தங்களின்‌ முன்னோடியாய்‌ இருந்ததினால்‌ 
தங்களுக்குச்‌ சிறப்பான கவனிப்பு தேவை என்று நினைத்த 
யூதர்களை இயேசு ஒருமுறை கடிந்து கொண்டார்‌. “ஆபிரகாம்‌ 
எங்களுக்குத்‌ தகப்பன்‌ என்று உங்களுக்குள்ளே சொல்லிக்‌ 
கொள்ள நினையாதிருங்கள்‌; தேவன்‌ இந்தக்‌ கல்லுகளினாலே 
ஆபிரகாமுக்குப்‌ பிள்ளைகளை உண்டுபண்ண வல்லவரா 
யிருக்கிறார்‌ என்று உங்களுக்குச்‌ சொல்லுகிறேன்‌” (மத்‌. 3:9; 
மற்றும்‌ லூக்‌. 3:8ஐஜயும்‌ காணவும்‌) என்று யோவான்‌ ஸ்நானன்‌ 
கூறினார்‌. பழைய ஏற்பாட்டின்‌ காலத்தில்‌ தேவன்‌ வல்லவரா 
யிருந்தார்‌, இன்னும்‌ அவர்‌ வல்லவராகவே இருக்கின்றார்‌! 

லாயிட்‌ 6. டக்ளஸ்‌ என்ற எழுத்தாளர்‌ ஒரு வயதான 
வயலின்‌ ஆசிரியர்‌ ஒருவரை அவர்‌ வாழ்வை நேர்மறையாய்‌ 
நோக்குவதனால்‌, சந்திக்க மகிழ்ச்சியடைவார்‌. ஒருமுறை அவர்‌ 
சென்று அந்த வயதான ஆசிரியரிடம்‌, “இன்றைக்கான நல்ல 
செய்தி என்ன?” என்று கேட்டார்‌. அந்த ஆசிரியர்‌ இசைக்‌ கருவி 
ஒன்றைத்‌ தட்டவே அது ஒரு தெளிவான இசையொலிக்‌ 
குறிப்பைக்‌ கொடுத்தது. உடனே அவர்‌, “அது தான்‌ நல்ல 
செய்தி” என்று கூறினார்‌. இது இசைச்சரமான “௪”வாக 
இருக்கிறது. நேற்றும்‌ “ச” வாக இருந்தது, இன்றிலிருந்து 
ஆயிரமாண்டுகளுக்குப்‌ பிறகும்‌ அது “௪” என்றே இருக்கும்‌. 
நமது பாடத்தின்‌ நற்செய்தி என்னவென்றால்‌, தேவன்‌ நேற்று 
வல்லவராக இருந்தார்‌, அவர்‌ இன்று வல்லவராக 
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இருக்கின்றார்‌, இன்றிலிருந்து பத்தாயிரம்‌ ஆண்டுகளுக்குப்‌ 
பிறகும்‌ அவர்‌ வல்லவராகவே இருப்பார்‌! 

புதிய ஏற்பாட்டின்‌ வசனப்பகுதிகளில்‌ “வல்லவர்‌” என்று 
மொழிபெயர்க்கப்பட்டுள்ள, நாம்‌ கவனிக்கும்‌ இவ்வார்த்தை 
கள்‌ எல்லாம்‌ ம்ம்‌ என்ற வார்த்தையின்‌ பல வடிவங்களாகும்‌. 
இவ்வார்த்தையிலிருந்து தான்‌ நாம்‌ “dynamite,” “dynamic” 
முதலிய வார்த்தைகளைப்‌ பெறுகின்றோம்‌. சில மொழி 
பெயர்ப்புக்களில்‌ “15 21௦” என்ற சொற்றொடருக்குப்‌ பதிலாக 
“has power” என்றுள்ளது, ஆனால்‌ இரண்டும்‌ ஓரே சிந்தனை 
யையே கொண்டுள்ளன. நமது தேவன்‌ வல்லமையின்‌ 
தேவனாக இருக்கின்றார்‌! 

பல செயல்களைச்‌ செய்யக்‌ கூடிய தேவனுடைய செயல்‌ 
திறன்‌ பற்றி புதிய ஏற்பாடானது நமக்குக்‌ கூறுகின்றது. அவை 
களில்‌ பலவற்றை நான்‌ தொட்டுரைக்கலாம்‌ என்று எண்ணு 
கின்றேன்‌. நீங்கள்‌ பின்வரும்‌ பத்திகளை மறுபடி மறுபடி 
வாசித்து அவைகளைக்‌ குறித்து அதிசயிப்பீர்கள்‌ என்று நான்‌ 
நம்புகின்றேன்‌. 


தேவனுடைய இரட்சிக்கும்‌ வல்லமை 

நமது அன்பற்ற தன்மையைக்‌ கூடப்‌ பொருட்படுத்தாமல்‌, 
தேவன்‌ நம்மில்‌ அன்பு கூர வல்லவராயிருந்தார்‌. அவர்‌ தம்‌ 
குமாரனை அனுப்ப வல்லவராயிருந்தார்‌. இப்பொழுது அவர்‌ 
மன்னிக்க வல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. இது கிருபை என்று 
அழைக்கப்படுகின்றது - மற்றும்‌ இது தேவனுடைய 
இரட்சிக்கும்‌ வல்லமையை அறிவிக்கின்றது. எபேசுவின்‌ 
மூப்பார்களிடத்தில்‌ பவுல்‌, “இப்பொழுதும்‌ சகோதரரே, நீங்கள்‌ 
பக்தி விருத்தியடையவும்‌, பரிசுத்தமாக்கப்பட்ட அனைவருக் 
குள்ளும்‌ உங்களுக்குச்‌ சுதந்தரத்தைக்‌ கொடுக்கவும்‌ வல்லவரா 
யிருக்றெ தேவனுக்கும்‌ அவருடைய கிருபையுள்ள 
வசனத்துக்கு உங்களை ஒப்புக்‌ கொடுக்கிறேன்‌” (அப்‌. 20:32) 
என்று கூறினார்‌. 

இந்த சத்தியமானது எவ்வளவு உயர்ந்த மதிப்புடையது 
என்பதை நாம்‌ உணருவதற்குத்‌ தேவன்‌ நமக்கு உதவுவாராக. 
நமக்குள்ளும்‌ மற்றும்‌ நம்மிலும்‌ இரட்சிக்கப்படுவதற்கான 
செயல்திறன்‌ இல்லை. தேவனிடத்தில்‌ இவ்வல்லமை இல்லை 
யென்றால்‌, நாம்‌ நம்பிக்கையின்றித்தான்‌ இருந்திருப்போம்‌. 
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இருந்தாலும்‌ கர்த்தர்‌, “தமது [இயேசுவின்‌] மூலமாய்த்‌ 
தேவனிடத்தில்‌ சேருகிறவார்களை ... முற்று முடிய இரட்சிக்க 
வல்லவராயுயிருக்கன்றார்‌” (எபி. 7:22 ஆ)! 


வாழ்க்கையின்‌ அறைகூவல்களை நாம்‌ சந்திப்பதில்‌ நமக்கு 
உதவுவதற்கான தேவனுடைய வல்லமை 

நாம்‌ கிறிஸ்தவார்களான பிறகும்‌ கூட, உலகம்‌ இன்னமும்‌ 
நம்முடனேயே உள்ளது, சில வேளைகளில்‌ கிறிஸ்தவ வாழ்வை 
வாழ்வதென்பது மிகவும்‌ கடினமானதாக உள்ளது. ரோமர்‌ 7ம்‌ 
அதிகாரமானது வெளிப்படையான சத்தியத்தை அறிவிக்‌ 
கின்றது: எந்த ஒரு மனிதரும்‌ தம்‌ சொந்த ஆற்றல்‌ மூலங்‌ 
களினால்‌ கிறிஸ்தவ வாழ்வை வாழ முடியாதவராய்‌ இருக்‌ 
கின்றார்‌. தேவனால்‌ இது கூடும்‌ என்பதால்‌ அவரே நன்றிக்கு 
உரியவர்‌; அவர்‌ நம்மோடு இருந்து நம்மைப்‌ பெலப்‌ 
படுத்துவார்‌. இந்த மாபெரும்‌ சத்தியத்தைப்‌ புதிய ஏற்பாட்டின்‌ 
வசனப்பகுதிகள்‌ ஒன்றன்பின்‌ ஒன்றாக அறிவிக்கின்றன: 

(1) எபிரெயர்‌ 2:18ஆ, இயேசுவைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகையில்‌, 
“அவர்‌ சோதிக்கப்படுறெவா்களுக்கு உதவி செய்ய வல்லவரா 
யிருக்ன்றார்‌” என்று அறிவிக்கின்றது. 

(2) 2தமோத்தேயு 1:12 வில்‌ நாம்‌, “நான்‌ விசுவாசித்திருக்‌ 
கிறவர்‌ இன்னார்‌ என்று அறிவேன்‌, நான்‌ அவரிடத்தில்‌ ஒப்புக்‌ 
கொடுத்ததை அவர்‌ அந்நாள்‌ வரைக்கும்‌ காத்துக்கொள்ள 
வல்லவராயிருக்றொரென்று நிச்சயித்துமிருக்கிறேன்‌” என்று 
வாசிக்கின்றோம்‌. 

(3) ஒரு மனிதர்‌ தேவனிடத்தில்‌ விசுவாசமுள்ளவராய்‌ 
இருந்தும்‌, விமாசனம்‌ செய்யப்பட்டாரென்றால்‌, அவர்‌ பின்‌ 
வரும்‌ வாக்குத்தத்தத்தைப்‌ பெறுகின்றார்‌: “தேவன்‌ அவனை 
நிலைநிறுத்த வல்லவராயிருக்றொரே” (ரோமர்‌ 14:4இ). 

(4) “தேவன்‌ வல்லவராயிருக்கின்றார்‌” என்ற இந்த 
சத்தியமானது உக்கிராணத்துவத்தின்‌ பாடக்கருத்தில்‌ கூட 
செயல்‌ விளைவை ஏற்படுத்துகின்றது. இன்றைய நாட்களில்‌ 
பொருளாதார அழுத்தங்களின்‌ வெளிச்சத்தில்‌ நாம்‌ எவ்விதம்‌ 
இருக்க வேண்டிய விதத்திலான உக்கிராணக்காரர்களாய்‌ 
இருக்க முடியும்‌? இதற்கான எளிய பதில்‌, நம்மால்‌ முடியாது 
என்பதே ஆகும்‌. நமக்கு நாமே அப்படி இருக்க முடியாது. அந்த 
வல்லமை நம்மிடம்‌ இல்லை; ஆனால்‌ நமது தேவனால்‌ அது 
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கூடும்‌. கொடுத்தல்‌ பற்றிய மாபெரும்‌ இரு அதிகாரங்கள்‌ 
2 கொரிந்தியர்‌ 8 மற்றும்‌ 9ம்‌ அதிகாரங்கள்‌ ஆகும்‌. 


அவனவன்‌ விசனமாயுமல்ல, கட்டாயமாயுமல்ல; தன்‌ மனதில்‌ 
நியமித்தபடியே கொடுக்கக்கடவன்‌; உற்சாகமாய்க்‌ 
கொடுக்கிறவனிடத்தில்‌ தேவன்‌ பிரியமாயிருக்கிறார்‌. மேலும்‌, 
நீங்கள்‌ எல்லாவற்றிலும்‌ எப்பொழுதும்‌ சம்பூரணமுடையவர்‌ 
களாயும்‌, சகலவித நற்கிரியைகளிலும்‌ பெருகுகிறவர்களாயு 
மிருக்கும்படியாக, தேவன்‌ உங்களிடத்தில்‌ சகலவித கிருபை 
யையும்‌ பெருகச்‌ செய்ய வல்லவராயிருக்றொர்‌ ... தேவனுக்கு 
எங்களால்‌ ஸ்தோத்திரமுண்டாவதற்கு ஏதுவாயிருக்கும்‌ மிகுந்த 
உதாரகுணத்திலே நீங்கள்‌ எவ்விதத்திலும்‌ சம்பூரணமுள்ளவர்‌ 
களாவீர்கள்‌ (2 கொரி. 9:7-11). 


என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. 

(5) அடுத்ததாக, நமது சிந்தையைத்‌ கள்ளாடச்‌ செய்யும்‌ 
அற்புதமானதொரு வசனப்‌ பகுதிக்கு நாம்‌ வருகின்றோம்‌: “நாம்‌ 
வேண்டிக்‌ கொள்ளுகிறதற்கும்‌ நினைக்கிறதற்கும்‌ மிகவும்‌ 
அதிகமாய்‌ நமக்குள்ளே கிரியை செய்கிற வல்லமையின்படி யே, 
நமக்குச்‌ செய்ய வல்லவராயெ அவருக்கு” (எபே. 3:20). 
நம்முடைய வல்லமைகளுக்கு வரையறையொன்று உள்ளது; 
தேவனுடைய வல்லமைக்கோ வரையறை எதுவும்‌ இல்லை! 


நாம்‌ வெற்றியுள்ள வாழ்க்கை வாழ்வதற்கு உதவும்‌ தேவனு 
டைய வல்லமை 

எபிரெயர்‌ 7:25 வசனமானது தேவனுடைய இரட்சிக்கும்‌ 
வல்லமை பற்றிப்‌ பேசுகின்றதென்று நான்‌ முன்னமே குறிப்பிட்‌ 
டிருந்தேன்‌. அவ்விடத்தின்‌ சிந்தனையை நிறைவு செய்வதற்கு 
நாம்‌ மறுபடியும்‌ அவ்வசனப்‌ பகுதிக்குத்‌ திரும்புவோம்‌: 
“மேலும்‌, தமது மூலமாய்த்‌ தேவனிடத்தில்‌ சேருகிறவர்‌ 
களுக்காக வேண்டுதல்‌ செய்யும்‌. படிக்கு அவர்‌ எப்பொழுதும்‌ 
உயிரோடிருக்றெவராகையால்‌, அவர்களை முற்று முடிய 
இரட்சிக்க வல்லவராயுயிருக்றோர்‌.” உங்களுக்குப்‌ பிரச்சனை 
கள்‌ ஏராளமாய்‌ ஏற்பட்டிருப்பினும்‌, அடுத்த அறையில்‌ இயேசு 
உங்களுக்காக ஜெபிப்பதை நீங்கள்‌ கேட்க முடிந்தால்‌, நீங்கள்‌ 
எதிர்கொண்ட எல்லாவற்றிலும்‌ அது உங்களுக்கு உதவியா 
யிருக்காதா? இயேசுவின்‌ இருப்பானது அவ்வளவு மாறு 
பாட்டை ஏற்படுத்த வேண்டுமா? அவர்‌ பரலோகத்தில்‌ 
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நமக்காகத்‌ தொடர்ந்து வேண்டுதல்‌ செய்து கொண்டிருக்‌ 
கின்றார்‌. யூதா 24, 25ல்‌ நாம்‌ பின்வரும்‌ மாபெரும்‌ ஆசீர்வாதத்‌ 
தைப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌: 


வழுவாதபடி உங்களைக்‌ காக்கவும்‌, தமது மகிமையுள்ள 
சந்நிதொனத்திலே மிகுந்த மகிழ்ச்ி்ியோடே உங்களை 
மாசற்றவார்களாய்‌ நிறுத்தவும்‌ வல்லமையுள்ளவரும்‌, தாம்‌ 
ஒருவரே ஞானமுள்ளவருமாயெ நம்முடைய இரட்சககரான 
தேவனுக்குக்‌ கனமும்‌ மகத்துவமும்‌ வல்லமையும்‌ அதிகாரமும்‌ 
இப்பொழுதும்‌ எப்பொழுதும்‌ உண்டாவதாக. ஆமென்‌. 


மாம்சத்தில்‌ நாம்‌ நடுங்குகின்றோம்‌. சரீரமானது 
தொடர்ந்து அழிந்து கொண்டிருக்கிறது என்று நாம்‌ 
அறிகின்றோம்‌; கல்லறை நோக்கிச்‌ செல்லும்‌ நிச்சயமான 
பயணத்தைத்‌ தடுத்து நிறுத்தும்‌ வல்லமை நமக்குள்ளாக 
இல்லை; ஆனால்‌ வெற்றியடைவதில்‌ தேவன்‌ நமக்கு உதவி 
செய்ய வல்லவராயிருக்கின்றார்‌. 





நம்முடைய குடியிருப்போ பரலோகத்திலிருக்கிறது, அங்கே 
யிருந்து கர்த்தராயிருக்கிற இயேசுகிறிஸ்து என்னும்‌ இரட்சகர்‌ 
வர எதிர்பார்த்துக்‌ கொண்டிருக்கிறோம்‌. அவர்‌ எல்லாவற்றை 
யும்‌ தமக்குக்‌ கீழ்ப்படுத்திக்கொள்ளத்தக்க தம்முடைய 
வல்லமையான செயலின்படியே, நம்முடைய அற்பமான 
சரீரத்தைக்‌ தம்முடைய மகிமையுள்ள சரீரத்திற்கு ஒப்பாக 
மறுரூபப்படுத்துவார்‌ (பிலி. 3:20, 21). 


என்று பவுல்‌ எழுதினார்‌. இவ்வசனப்‌ பகுதியின்‌ முடிவில்‌ 
(குமிழில்‌ இடையில்‌ உள்ளது) “அவர்‌ எல்லாவற்றையும்‌ தமக்குக்‌ 
கீழ்ப்படுத்திக்‌ கொள்ளத்‌ தக்க தம்முடைய வல்லமையான 
செயலின்படி மே” என்று K]Vயில்‌ உள்ளது. 

தேவன்‌ நம்மோடு இருக்கும்பொழுது, நாம்‌ நம்முடைய 
சொந்த பெலத்தின்‌ மீது அல்ல, அவரது பெலத்தின்‌ மீதே 
சாய்ந்து கொள்ள முடியும்‌. தேவனுடைய உதவியுடன்‌ நாம்‌ 
வெற்றிகரமான வாழ்க்கையை நடத்த முடியும்‌! 
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தேவன்‌ வல்லவராய்‌ இருக்க 
நிபந்தனைகள்‌ 

சிந்தனை மிக்கவர்களாய்‌ இருக்கக்‌ கூடிய தேவபிள்ளைகள்‌, 
தேவன்‌ தம்மால்‌ செய்யக்‌ கூடிய ஒவ்வொரு செயலையும்‌ 
தாமாகவே செய்து விடுவதில்லை என்ற உண்மையை 
எப்பொழுதும்‌ உணருகின்றார்கள்‌. ஆகையால்‌ தேவன்‌ வல்லவ 
ராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்ற கூற்றுடன்‌ அவர்‌ அவ்வாறு இருக்க 
நிபந்தனைகள்‌ என்பகைச்‌ சேர்க்க வேண்டியது அவசியமாகும்‌: 
“தேவன்‌ செய்ய வல்லவராய்‌ இருக்க (அவர்‌ செய்து முடிப்பார்‌) 
நிபந்தனைகள்‌...” 


அது அவருடைய சித்தத்தின்படியானதாயிருந்தால்‌ 

செய்யப்பட வேண்டியது எதுவோ, அது தேவனுடைய 
சித்தத்தின்படி யானகாயிருந்தால்‌, அவர்‌ அதைச்‌ செய்ய 
வல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌. 

தானியேல்‌ 3ல்‌ உள்ள நமது வேதபாடப்‌ பகுதிக்கு நாம்‌ 
மறுபடியும்‌ திரும்பிச்‌ செல்வோம்‌. இன்னமும்‌ வசனம்‌ 18ஐ நாம்‌ 
குறிப்பிடவில்லை. “நாங்கள்‌ ஆராதிக்கிற எங்கள்‌ தேவன்‌ 
எங்களைத்‌ தப்புவிக்க வல்லவராயிருக்கின்றார்‌” (வ. 17௮) 
என்று கூறிய பிறகு, சாத்ராக்‌, மேஷாக்‌ மற்றும்‌ ஆபேத்நேகோ 
ஆகிய அம்மூவரும்‌, “விடுவிக்காமற்போனாலும்‌, நாங்கள்‌ 
உம்முடைய தேவர்களுக்கு ஆராதனை செய்வதுமில்லை; நீர்‌ 
நிறுத்தின பொற்சிலையைப்‌ பணிந்துகொள்வதுமில்லை 
என்கிறது ராஜாவாகிய உமக்குத்‌ தெரிந்திருக்கக்‌ கடவது” 
(வ. 18) என்றும்‌ கூடக்‌ கூறினார்கள்‌. வேறு வார்த்தைகளில்‌ 
கூறுவதென்றால்‌, அவர்கள்‌, “கர்த்தர்‌ எங்களை விடுவிக்கா 
மலிருக்கச்‌ சித்தமாய்‌ இருந்தாலும்‌, அப்பொழுதும்‌ நாங்கள்‌ 
அவரில்‌ அன்பு கூர்ந்து சேவிப்போம்‌” என்று கூறினார்கள்‌. 
முடிவில்‌ அவர்களை விடுவிப்பதே தேவனுடைய சித்தமாய்‌ 
இருந்தது, ஆனால்‌ அவ்வாறு இல்லாமல்‌ போகும்‌ சாத்தியக்‌ 
கூற்றையும்‌ அவர்கள்‌ உணர்ந்திருந்தார்கள்‌ - அப்படி நடந்திருந்‌ 
தாலும்‌, அது அவர்களைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ ஏற்றுக்‌ கொள்ளக்‌ 
கூடி யதேயாகும்‌. 

தேவன்‌ தம்மால்‌ செய்ய முடிந்த எல்லாவற்றையும்‌ செய்து 
விடுகிறதில்லை என்பதற்கு சிலுவையானது ஆழப்பதியும்‌ 
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எடுத்துக்காட்டாக உள்ளது. கெத்சமெனே கோட்டத்தில்‌ 
இயேசு, “... தம்மை மரணத்தினின்று இரட்சிக்க வல்லமை 
மயுள்ளவரை நோக்கி, பலத்த சக்கத்கோடும்‌ கண்ணீரோடும்‌ 
விண்ணப்பம்‌ பண்ணி, வேண்டுதல்‌ செய்து ...” என்று எபிரெயர்‌ 
5:7ல்‌ நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. தேவன்‌, இயேசுவை மரணத்‌ 
தினின்று இரட்சிக்க வல்லவராகவே இருந்தார்‌, ஆனால்‌ 
அவ்வாறு அவர்‌ செய்யவில்லை. ஏன்‌? ஏனென்றால்‌ அது 
அவருடைய (தேவனுடைய) சித்தத்தின்படியானதாய்‌ 
இருக்கவில்லை. இருப்பினும்‌ இயேசுவின்‌ ஜெபம்‌ கேட்கப்‌ 
பட்டு அதற்கு இன்னொரு வழியில்‌ பதில்‌ அளிக்கப்பட்‌! 
தென்று எபிரெயர்‌ 5:7ல்‌ கூறப்படுவதைக்‌ கவனியுங்கள்‌. 

தேவனுடைய வல்லமையைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌, கெத்ச 
மெனே தோட்டத்தில்‌ இயேசுவுக்கருந்த அதே எண்ணப்‌ 
போக்கு நமக்கு அவசியம்‌ தேவைப்படுகின்றது: “என்னுடைய 
சித்தத்தின்படியல்ல, உம்முடைய சித்தத்தின்படியே ஆகக்‌ 
கடவது” (லூக்‌. 22:42; மற்றும்‌ மத்‌. 26:39; 1 கொரி. 4:19; யாக்‌. 
4:15 ஆகிய வசனங்களையும்‌ காணவும்‌). 





நாம்‌ அவரை அனுமதித்தால்‌ 

இரண்டாவதாக, நாம்‌ அவரை அனுமகித்தால்‌, தேவனால்‌ 
கூடும்‌. 

“நாம்‌ அவரை அனுமதித்தால்‌” என்ற சொற்றொடரானது 
வினோதமாகத்‌ தெரியலாம்‌ - ஆனால்‌ நாம்‌ தேவனை 
வரையறைப்‌ படுத்த முடியும்‌. அவ்விதமாகவே தேவன்‌ நமது 
உலகத்தை ஏற்படுத்தியிருக்கின்றார்‌. 

அவிசுவாசத்தினால்‌ நாம்‌ அவர்‌ வரையறைப்‌ படுத்த 
முடியும்‌. மத்தேயு 9:28ஆ-30ஆ-வில்‌ இயேசு, பார்வையற்ற 
இரண்டு மனிதர்களை நோக்கி, “இதைச்‌ செய்ய எனக்கு 
வல்லமை உண்டென்று விசுவாசிக்கிறீர்களா?” என்று 
கேட்டார்‌. அவர்கள்‌ அவரிடத்தில்‌ ஆம்‌, விசுவாசிக்கிறோம்‌ 
ஆண்டவரே!” என்றார்கள்‌. அப்பொழுது, அவர்களுடைய 
கண்களை அவர்‌ தொட்டு உங்கள்‌ விசுவாசத்தின்படி யே ஆகக்‌ 
கடவது: என்றார்‌. உடனே அவர்களுடைய கண்கள்‌ 
திறக்கப்பட்டது.” 

அறியாமையினால்‌ நாம்‌ அவரை வரையறைப்படுத்த 
முடியும்‌. தேவனுடைய வார்த்தையானது தேவனைப்‌ பற்றிய 
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விளக்கமாகவே உள்ளது, எனவே தேவனுடைய வார்த்தை 
யானது வல்லமையுள்ளது - அது நம்மை இரட்சிப்புக்கேற்ற 
ஞானமுள்ளவர்களாக்குகின்றது (2 தீமோ. 3:15) மற்றும்‌ நம்மை 
இரட்சிக்க வல்லமையுள்ளதாயிருக்கிறது (யாக்‌. 1:21) என்று 
கூறும்‌ வசனங்களைக்‌ காண்கையில்‌ நாம்‌ திகைப்படை 
வதில்லை. இருந்தாலும்‌, நாம்‌ அவ்வார்த்தையை அறியாதவார்‌ 
களாயிருந்தால்‌, அது நம்‌ வாழ்வில்‌ வல்லமை உடையதா 
யிருக்காது. 

கீழ்ப்படியாமையினாலும்‌ நாம்‌ அவரை வரையறைப்‌ 
படுத்த முடியும்‌. இதற்கு மறுபுறத்தில்‌, நாம்‌ நமது வாழ்க்கையை 
அவருக்கு ஒப்புக்‌ கொடுத்தால்‌, அவர்‌ நம்மை வல்லமையினால்‌ 
நிரப்ப முடியும்‌. நேபுகாத்நேச்சார்‌ தாம்‌ கண்ட கனவு 
ஒன்றுக்குப்‌ பிறகு தானியேலிடம்‌ கூறியது என்‌ நினைவுக்கு 
வருகின்றது: “... என்‌ ராஜ்யத்திலுள்ள ஞானிகள்‌ எல்லாராலும்‌ 
இதின்‌ அர்த்தத்தை எனக்குத்‌ தெரிவிக்கக்‌ கூடாமற்‌ போயிற்று; 
நீயோ இதைக்‌ தெரிவிக்கத்‌ தக்கவன்‌; பரிசுத்த தேவர்களுடைய 
ஆவி உனக்குள்‌ இருக்கிறதே” (தானி. 4:18). உண்மையான 
தேவனைப்‌ பற்றி நேபுகாத்நேச்சார்‌ அதிகமாய்‌ அறிந்திருக்க 
வில்லை, ஆனால்‌ தேவனுடைய ஆவியைப்‌ பெற்றிருக்கும்‌ 
ஒருவர்‌ வல்லமையுடன்‌ இருப்பார்‌ என்று அவர்‌ அறிந்‌ 
திருந்தார்‌. வேதாகமத்தில்‌ ஆச்சரியமான செயல்களை நிறை 
வேற்றிய மாபெரும்‌ நபர்கள்‌ யாவரும்‌ உண்மையில்‌ உங்களை 








யும்‌ என்னையும்‌ போன்று பலவீனமானவர்களே - ஆனால்‌ 
அவர்கள்‌ தேவனுடைய வல்லமையைப்‌ பெற்றிருந்தார்கள்‌. 

நமது சொந்த வாழ்வும்‌ வல்லமை பெற முடியும்‌ 
(எபே. 3:20) - அது அற்புத வல்லமையல்ல, ஆனால்‌ இன்னமும்‌ 
உண்மையான வல்லமையாகும்‌. அந்த வல்லமை நமக்குத்‌ 
தேவை. நாம்‌ இன்றி தேவனால்‌ எதையும்‌ செய்ய முடியும்‌; 
தேவனின்றி நம்மால்‌ ஒன்றும்‌ செய்ய முடியாது! 


முடிவுரை 

நீங்கள்‌ தேவனுக்கு விசேஷித்தவா்‌; அதை நீங்கள்‌ உணரு 
கின்றீர்களா? நான்‌ மிகவும்‌ ஆர்வமாய்‌ உள்ள ஒரு விஷயத்தை, 
ஒருபொழுதும்‌ கவனித்திராத ஒரு விஷயத்தை யாரோ ஒருவர்‌ 
எனக்கு ஒரு நாளில்‌ சுட்டிக்காட்டினார்‌. மத்தேயு 10:29, 31ல்‌ 
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“ஒரு காசுக்கு இரண்டு அடைக்கலான்‌ குருவிகளை 
விற்கிறார்கள்‌ அல்லவா? ஆயினும்‌ உங்கள்‌ பிதாவின்‌ சித்த 
மில்லாமல்‌, அவைகளில்‌ ஒன்றாகிலும்‌ தரையிலே விழாது”; 
“அதலால்‌ பயப்படாதிருங்கள்‌; அநேகம்‌ அடைக்கலான்‌ 
குருவிகளைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நீங்கள்‌ விசேஷித்தவர்களா 
யிருக்கிறீர்கள்‌” என்று கூறப்படுகின்றது. ஒரு காசுக்கு இரண்டு 
குருவிகள்‌ விற்கப்பட்டன. “காசு” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ 
பட்ட கிரேக்க வார்த்தையானது மிகச்‌ சிறிய மதிப்புடைய சிறு 
செப்புக்காசைக்‌ குறிப்பிட்டது. 

இப்பொழுது லூக்கா 12:6, 7ஐப்‌ பாருங்கள்‌: “இரண்டு 
காசுக்கு ஐந்து அடைக்கலான்‌ குருவிகளை விற்கிறார்‌ 
களல்லவா? அவைகளில்‌ ஒன்றாகிலும்‌ தேவனால்‌ மறக்கப்‌ 
படுகிறகில்லை. உங்கள்‌ தலையிலுள்ள மயிரெல்லாம்‌ எண்ணப்‌ 
பட்டிருக்கிறது, ஆகையால்‌ பயப்படாதிருங்கள்‌, அநேகம்‌ 
அடைக்கலான்‌ குருவிகளைப்‌ பார்க்கிலும்‌ நீங்கள்‌ விசேஷித்த 
வார்களாயிருக்கிறீர்கள்‌.” இரண்டு காசுக்கு ஐந்து அடைக்கலான்‌ 
குருவிகள்‌ விற்கப்பட்டன. இரு குருவிகள்‌ ஒரு காசு விலை 
யென்றால்‌, நான்கு குருவிகளே இரு காசு விலை பெறும்‌. 
இருப்பினும்‌, லூக்கா 12ல்‌ இரு காசுக்கு ஐந்து குருவிகள்‌ 
விற்கப்பட்டதாகக்‌ கூறப்படுகின்றது. அந்தக்‌ “கூடுதலான” 
குருவி எப்படி வந்தது? பேரம்‌ பேசுகையில்‌ அது இலவசமாகத்‌ 
தூக்கி எறியப்பட்டிருக்க வேண்டும்‌ என்பது உறுதி. அது அந்த 
அளவுக்கு மதிப்பற்றதாயிருந்தது! இருப்பினும்‌, தேவன்‌ அதன்‌ 
மீதும்‌ கவனம்‌ செலுத்தினார்‌. 

மதிப்பற்ற ஒரு குருவியின்‌ மேல்‌ தேவன்‌ கவனம்‌ செலுத்து 
வாரென்றால்‌, உங்கள்‌ மீது அவர்‌ எவ்வளவு அதிகமாய்க்‌ 
கவனம்‌ செலுத்துவார்‌! வல்லமையுள்ள தேவன்‌ பேரில்‌ 








நம்பிக்கையாயிருங்கள்‌! 

இதை நாம்‌ முடிக்கையில்‌, தேவன்‌ வல்லமையுள்ளவராய்‌ 
இருக்கின்றார்‌ என்பதன்மேல்‌ நிறைவாக இரு வசனப்‌ பகுதி 
களைப்‌ பகிர்ந்து கொள்ள விரும்புகின்றேன்‌. தேவன்‌ இரட்சிக்க 
வல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பது நல்ல செய்தியாகும்‌; 
தேவன்‌ அழிக்கவும்‌ வல்லவராய்‌ இருக்கின்றார்‌ என்பது மோச 
மான செய்தியாகும்‌. மத்தேயு 10:28ல்‌ இயேசு தாம்‌ அனுப்பிய 
கும்‌ சீஷார்களிடத்தில்‌, “ஆத்துமாவைக்‌ கொல்ல வல்லவர்களா 
யிராமல்‌, சரீரத்தை மாத்திரம்‌ கொல்லுகிறவர்களுக்கு நீங்கள்‌ 
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பயப்பட வேண்டாம்‌; ஆத்துமாவையும்‌ சரீரத்தையும்‌ 
நரகத்திலே அழிக்க வல்லவருக்கே பயப்படுங்கள்‌” என்று 
கூறினார்‌. யாக்கோபு 4:12ல்‌, “நியாயப்பிரமாணத்தைக்‌ 
கட்டளையிடுகிறவர்‌ ஒருவரே, அவரே இரட்சிக்கவும்‌ 
அழிக்கவும்‌ வல்லவா” என்று கூறப்படுகின்றது. 

கர்த்தர்‌ உங்களுக்கு இரட்சிக்க வல்லமையுள்ள தேவனாக 
இருப்பாரா? அல்லது அழிக்க வல்லமையுள்ள தேவனாக 
இருப்பாரா? அது உங்களைப்‌ பொறுத்ததேயாகும்‌. உங்கள்‌ 
வாழ்வை நீங்கள்‌ அவருக்கு ஒப்புவிக்க வேண்டியிருந்தால்‌, 
இன்றே அவ்வாறு செய்யுங்கள்‌! 
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இருதயக்‌ 8காளாறைச்‌ 
சரிசெய்குல்‌ 


உங்கள்‌ கை முட்டியை மடக்கிப்‌ பாருங்கள்‌. கை முட்டி 
யின்‌ அளவுக்கு குழிவான ஒரு சதையானது நமது மார்புப்‌ பகுதி 
யின்‌ ஆழத்தில்‌ உள்ளது: இது 5 1/2க்கு 3 1/2க்கு 2 1/2 அங்குலங்‌ 
கள்‌ அளவுள்ளது. ஆண்களுக்கு இது சுமார்‌ பதினோறு அவுன்ஸ்‌ 
எடையும்‌, பெண்களுக்கு இது சுமார்‌ ஒன்பது அவுன்ஸ்‌ 
எடையும்‌ உள்ளதாயிருக்கும்‌. இது நிலைத்த சுறுசுறுப்புடன்‌ 
உள்ளது. சுமார்‌ 5 குவார்ட்‌ இரத்தத்தை இது உடல்‌ முழுவதி 
லும்‌ எல்லா வேளைகளிலும்‌ பீய்ச்சிக்‌ கொண்டேயிருக்கின்றது. 
ஒருவர்‌ விழித்திருந்தாலும்‌, உறங்கினாலும்‌ நாள்‌ ஒன்றுக்கு இது 
நூறாயிரம்‌ முறைகளுக்கு மேலாகத்‌ துடித்துக்‌ கொண்டிருக்‌ 
கின்றது. இது நூறாயிரம்‌ மைல்கள்‌ நீளமுள்ள குழாய்களுடன்‌ 
இணைக்கப்பட்டுள்ளது - இக்குழாய்கள்‌ சத்துக்களையும்‌, 
உயிர்க்காற்றையும்‌ உடல்‌ முழுவதிற்கும்‌ எடுத்துச்‌ சென்று, 
கழிவுகளை நீக்கி, இவ்விதமாக உடலானது, உயிருடனும்‌, 
கவனத்துடனும்‌ இருக்கும்படி பாதுகாக்கின்றன. இது 
(இருதயம்‌) ஒருபொழுதும்‌ ஓய்வு கொள்வதில்லை. ஒருவர்‌ 
பிறக்கு முன்பு தொடங்கி அவர்‌ இறக்கும்‌ நேரம்‌ வரைக்கும்‌ 
இவ்வுறுப்பானது மருத்துவர்களால்‌ தொடர்ந்து கண்காணிக்கப்‌ 
படுகின்றது. நான்‌ இயல்பான (சரீர) வாழ்க்கையின்‌ மையப்‌ 
பகுதியான இருதயத்தைப்‌ பற்றித்தான்‌ பேசுகின்றேன்‌. 

சரீர ஆரோக்கியத்திற்கு மாம்ச இருதயம்‌ எவ்விதம்‌ 
மையமாக உள்ளதோ, அவ்விதமாகவே, ஆவிக்குரிய இருதய 
மானது ஆவிக்குரிய ஆரோக்கியத்திற்கு மையமாக உள்ளது. 
(இப்பாடமானது பல வருடங்களுக்கு முன்பு சார்லஸ்‌ 
ஸ்வின்டால்‌ அவர்கள்‌ வானொலி மூலமாகப்‌ பிரசங்கிக்கப்‌ 
பட்ட ஒரு பிரசங்கத்தின்‌ அடிப்படையில்‌ அமைந்துள்ளது.) 
ஆவிக்குரிய இருதயமானது காணப்பட முடியாதது ஆகும்‌. 
அதைக்கையில்‌ பிடித்திருக்க முடிந்தாலும்‌, அதை நீங்கள்‌ காண 
முடியாது. மிகத்‌ திறமை வாய்ந்த அறுவைச்‌ சிகிச்சையாளரிடம்‌ 








298 


கூட இதைத்‌ தொடக்‌ கூடிய அறுவைக்‌ கத்தியில்லை. இருந்‌ 
தாலும்‌, இயல்பான (சரீர) இருதயமானது எப்படி மருத்துவரின்‌ 
நிலையான கவனத்திற்குள்ளாகின்றதோ, அது போலவே, 
ஆவிக்குரிய இருதயமும்‌ தேவனுடைய நிலையான கவனத்திற்‌ 
குள்ளாகின்றது. இருதயத்தின்‌ போக்கின்படியாகவே தேவனு 
டன்‌ அத்தனி நபரின்‌ நடையும்‌ உள்ளது. 


ஆவிக்குரிய இருதயத்தின்‌ விவரிப்பு 

இருதயமானது தேவனுக்கு எவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ 
வாய்ந்தது? என்னிடத்தில்‌ இருப்பதிலேயே மிகவும்‌ பெரிய 
புத்தகம்‌, Young's Analytical Concordance to the Bible என்பதன்‌ ஒரு 
பிரதியாகும்‌. இதில்‌ எல்லாம்‌ தெளிவாக, விபரமாக, விளக்க 
மாக விவரிக்கப்பட்டிருக்கிறது. வேதாகமத்தின்‌ ஒவ்வொரு 
வார்த்தையும்‌ இதில்‌ அகரவரிசையில்‌ உள்ளது. அது பல பத்தி 








களாய்ப்‌ பிரிக்கப்பட்ட பெரிய பக்கங்களையுடையதும்‌, படிப்‌ 
பதற்கு உருப்பெருக்கும்‌ கண்ணாடி தேவைப்படும்‌ அளவுக்குச்‌ 
சிறிய எழுத்துக்களில்‌ அச்சிடப்‌ பட்டதுமாய்‌ இருக்கின்றது. 





இந்தப்‌ புத்தகத்தில்‌, “இருதயம்‌” என்ற வார்த்தைக்கு மூன்று 
முழுப்‌ பக்கங்களில்‌ ஆயிரத்திற்கும்‌ அதிகமான குறிப்புகள்‌ 
தரப்பட்டுள்ளன! 

நான்‌ விரும்புவதை மிகவும்‌ அழகாக விளக்கும்‌ அக்குறிப்‌ 


பொன்றை நாம்‌ காண்போம்‌: 


கர்த்தர்‌ சாமுவேலை நோக்கி: நீ இவனுடைய முகத்தையும்‌, 
இவனுடைய சரீர வளர்ச்சியையும்‌ பார்க்க வேண்டாம்‌; நான்‌ 
இவனைப்‌ புறக்கணித்தேன்‌; மனுஷன்‌ பார்க்கிறபடி நான்‌ 
பாரேன்‌; மனுஷன்‌ முகத்தைப்‌ பார்ப்பான்‌; கர்த்தரோ 
இருதயத்தைப்‌ பார்க்கிறார்‌ என்றார்‌ (1 சாமு. 16:7). 


ஆங்கிலத்தில்‌ “ஹலாலா” என்று மொழிபெயர்க்கப்‌ பட்‌ 
எபிரெய வார்த்தையானது “முகம்‌” என்று நேரடி அர்த்தம்‌ 
கொண்டதாகும்‌ (குமிழில்‌ இது “முகம்‌” என்றே உள்ளது). 
வெளிப்புறத்தைப்‌ பார்க்க வேண்டாம்‌ என்று கர்த்தர்‌ 
சாமுவேலுக்குக்‌ கூறினார்‌. மனிதர்கள்‌ மேலோட்டத்தின்படி, 
தீர்ப்புச்‌ செய்கின்றார்கள்‌, ஆனால்‌ “கர்த்தரோ இருதயத்தைப்‌ 
பார்க்கிறார்‌” - அது காணப்படாததாக, தொட்டறிய முடியாத 
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தாக, நம்முடைய இருப்பின்‌ மையமாக விளங்குகின்றது. 
இவ்விடத்தில்தான்‌ நாம்‌ எதை விரும்பி, எதை வெறுக்கின்‌ 
றோம்‌, அவரில்‌ கொண்டுள்ள நமது ஆர்வங்கள்‌ அல்லது 
ஆர்வக்குறைவுள்ளவைகள்‌, நாம்‌ உண்மையானவர்களா 
அல்லவா என்பது போன்ற எல்லாவற்றையும்‌ அவர்‌ காண 
முடியும்‌. 

ஆரோக்கியமான இருதயங்கள்‌ வேதவசனங்களில்‌ பல 
பெயர்களால்‌ அழைக்கப்படுகின்றன: நேர்மையான இருதயங்‌ 
கள்‌, சுத்த இருதயங்கள்‌, இரக்கமுள்ள இருதயங்கள்‌, புகழ்ச்சி 
யுள்ள இருதயங்கள்‌, மருந்து போல நலம்‌ தரும்‌ சந்தோஷ 
முள்ள இருதயங்கள்‌, மகிழ்ச்சி நிறைந்த இருதயங்கள்‌, ஞானம்‌ 
உள்ள இருதயங்கள்‌, ஆயத்தமான இருதயங்கள்‌ மற்றும்‌ பிற 
வியாதிப்பட்ட இருதயங்களுக்கு, கடினமான, இணக்கமற்ற, 
பிரிந்து நிற்கின்ற, வஞ்சகமான மற்றும்‌ மேட்டிமையான என்ற 
பட்டப்பெயர்கள்‌ சூட்டப்படுகின்றன. வியாதிப்பட்ட 
இருதயமானது அதன்‌ மிக மோசமான நிலையில்‌ குருடு 
எனப்படுகின்றது. 

“இருதயம்‌” என்ற வார்த்தை பற்றிய சுருக்கமானதொரு 
படிப்பானது, நமது பாடம்‌ எவ்வளவு முக்கியத்துவம்‌ வாய்ந்தது 
என்பதைக்‌ காண்பிக்க முடியும்‌. எபிரெய மொழியில்‌ 
“இருதயம்‌” என்ற வார்த்தை [ச்ம்‌ எனப்படுகின்றது: Robert 
Girdlestone அவர்கள்‌, Synonyms of the Old Testament என்ற நூலில்‌ 
இவ்வார்த்தையைப்‌ பற்றி விவாதித்துள்ளார்‌: 


[இருதயமானது] நோக்கங்கள்‌, உணர்வுகள்‌, பாசங்கள்‌ மற்றும்‌ 
விருப்பங்கள்‌ ஆகியவற்றை உள்ளடக்கியிருப்பதோடு இருந்து 
விடமால்‌, சித்தம்‌, குறிக்கோள்கள்‌, கொள்கைகள்‌, சிந்தனைகள்‌ 
மற்றும்‌ புத்திக்‌ கூர்மை ஆகியவற்றையும்‌ உள்ளடக்கி 
யிருக்கின்றது. உண்மையில்‌ இது முழுமையான உள்ளான மனு 
ஷனைக்‌ தழமுவியுள்ளதாசவும்‌, இருக்கின்றது. தலையானது 
புத்திக்‌ கூர்மையின்‌ இருக்கையாக ஒருபொழுதும்‌ கருதப்பட்ட 
தில்லை. இருதயமே அவ்வாறு கருதப்படுகின்றது. இருதய 
மானது எல்லாச்‌ செயல்பாட்டிற்கும்‌ மூல காரணமாகவும்‌, 
எல்லா சிந்தனை மற்றும்‌ உணர்வு இவைகளின்‌ மையமாகவும்‌ 
இருக்கும்‌ அதே வேளையில்‌, வெளி உலகம்‌ மற்றும்‌ தேவன்‌ 
ஆகியோரிடமிருந்து எல்லாச்‌ செல்வாக்கையும்‌ பெறுகின்ற 
ஒன்றாகவும்‌ விவரிக்கப்படுகின்றது. 
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புதிய ஏற்பாட்டில்‌ இதன்‌ (இருதயம்‌ என்பதற்கான) 
இணைச்‌ சொல்‌ யய என்பதாகும்‌. இதிலிருந்தே நாம்‌ “வாப- 
ologist,” “cardiac arrest” மற்றும்‌ “வாிiogூan” என்ற வார்த்தை 
களைப்‌ பெற்றுள்ளோம்‌. 181001 அவர்கள்‌ ஒன்பது தொகுதிகளில்‌ 
எழுதிய தமது Theological Dictionary of the New Testament என்ற 
நூலில்‌, 874/2 என்ற வார்த்தையின்‌ அர்த்தத்தை ஆராய்ந்து 
கண்டறிந்த பிறகு பின்வருமாறு குறிப்பிட்டார்‌: 


மனிதருடைய உள்ளான வாழ்வின்‌ மையமாகவும்‌ ஆத்துமா 
மற்றும்‌ ஆவியின்‌ சக்திகள்‌ மற்றும்‌ செயல்பாடுகள்‌ ஆயெ 
வற்றின்‌ மூலாதாரம்‌ அல்லது இருப்பிடமாகவும்‌ உள்ள 
இருதயமானது புதிய ஏற்பாட்டில்‌ பல வித்தியாசமான 
வழிமுறைகளில்‌ உறுதிப்படுத்தப்பட்டுள்ளது. ௮. உணரும்‌ 
இறன்‌ மற்றும்‌ உணர்வுகள்‌, விருப்பங்கள்‌ மற்றும்‌ மிகையான 
உணர்வுகள்‌ ஆகியவை இருதயத்தில்‌ தங்கியுள்ளன. மகழ்ச்சி, 

. வலி மற்றும்‌ வருத்தம்‌, ... அன்பு, ... விருப்பம்‌ ... 
ஆ. இருதயமானது புரிந்து கொள்ளுதலின்‌ இருப்பிடமாசவும்‌, 
எண்ணம்‌ மற்றும்‌ ஆழ்ந்த சிந்தனை ஆகியவற்றின்‌ மூலாதார 
மாகவும்‌ உள்ளது ... இ. சித்தத்தின்‌ இருப்பிடமாசவும்‌, 
தீர்மானித்தலின்‌ மூலாதாரமுமாக இருதயம்‌ உள்ளது ... 
இவ்விதமாக மனிதனின்‌ வெளியான தோற்றத்திற்கு முரணான 
வகையில்‌ [8௭/2] என்பது அவரது உள்ளான இயல்பினை 
முழுமையாய்க்‌ குறிப்பிட நிலை நிற்கின்றது, ... இவ்விதமாக 
இருதயமானது தேவன்‌ திரும்பி நோக்குகின்ற ஒருமையாகவும்‌, 
மார்க்க வாழ்வைத்‌ தன்னில்‌ வேரூன்றப்‌ பெற்றதாகவும்‌, ஒழுக்க 
நடத்தைகளைக்‌ தீர்மானிப்பதாகவும்‌ மிக மேலான வகையில்‌ 
விளங்குகின்றது (Johannes Behm, “kardia” in Theological Dictionary of 


the New Testament). 


உங்கள்‌ வாழ்வில்‌ தேவனுடைய சித்தம்‌ மற்றும்‌ தேவனு 
டைய நோக்கம்‌ ஆகியவற்றிற்கு உங்கள்‌ இருதயம்‌ செல்லுகின்ற 
படியாகவே தேவனுக்கான உங்கள்‌ விருப்பமும்‌ செல்லு 
கின்றது, சரீரப்‌ பிரகாரமான இருதயம்‌ பாதிக்கப்படும்‌ 
பொழுது, முழு சரீரம்‌ பாதிக்கப்படுகின்றது. அது போலவே 
ஆவிக்குரிய இருதயமானது கடினமடைந்து, இணங்காததாகி 
மற்றும்‌ வியாஇப்படுகின்ற பொழுது அது ஒருவர்‌ தேவனுடன்‌ 
நடக்கும்‌ நடைமுழுவதையும்‌ பாதிக்கின்றது. 

உங்கள்‌ ஆவிக்குரிய இருதயத்தில்‌ கோளாறு எதுவும்‌ 
உள்ளதா என்பதை மருத்துவர்‌ கூடக்‌ கூற முடியாது. உங்கள்‌ 
இருதயத்தின்‌ உண்மை நிலையை வெளிப்படுத்துவதற்கு 
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மனிதர்‌ ஒருபொழுதும்‌ ஏதேனும்‌ ஒரு கருவியைக்‌ கண்டு 
பிடிக்க முடியவில்லை. இருந்தாலும்‌, நம்மில்‌ எவரும்‌ 
இன்னொரு நபருடைய இருதயத்தினுள்‌ ஒருபோதும்‌ உற்று 
நோக்க முடியாதிருக்கும்‌ பொழுதும்‌ கூட, நமது சொந்த 
இருதயங்களை நாம்‌ உற்று நோக்குவதற்கு தேவன்‌ ஒரு 
கருவியைத்‌ தந்துள்ளார்‌: அதுதான்‌ வேதாகமம்‌ ஆகும்‌. 


தேவனுடைய வார்த்தையானது ஜீவனும்‌ வல்லமையும்‌ உள்ள 


தாயும்‌, இருபுறமும்‌ கருக்குள்ள எந்தப்‌ பட்டயத்திலும்‌ 
கருக்கானதாயும்‌, ஆத்துமாவையும்‌ ஆவியையும்‌, கணுக்களை 





யும்‌ ஊனையும்‌ பிரிக்கத்தக்கதாக உருவக்‌ குத்துகிறகாயும்‌, 
இருதயத்தின்‌ நினைவுகளையும்‌ யோசனைகளையும்‌ 
வகையறுக்கிறதாயும்‌ இருக்கின்றது (எபி. 4:12). 


என்று நாம்‌ வாசிக்கின்றோம்‌. தேவன்‌ இந்த அறுவைச்‌ 
சிகிச்சைக்‌ கத்தியைக்‌ கொண்டு ஒவ்வொரு நாளும்‌ “திறந்த 
இருதய அறுவைச்‌ சிகிச்சை” யைச்‌ செய்கின்றார்‌! 

நமது இருதயத்தின்‌ வியாதிப்பட்ட நிலைமையை 
வேதாகமம்‌ வெளிப்படுத்துகின்ற பொழுது, அதை மறுக்காத 
படி நாம்‌ எச்சரிக்கையுள்ளவர்களாய்‌ இருக்க வேண்டும்‌. 
பலருக்கு மாரடைப்பு ஏற்படுவது மறுப்பில்தான்‌ தொடங்கு 
கின்றது: “இது எனக்கு நடைபெறவில்லை. இது வெறுமனே 
மோசமான கனவாய்‌ உள்ளது அல்லது மோசமான உணவினால்‌ 
ஏற்பட்டி ருக்கலாம்‌!” உலகில்‌ ஏற்படும்‌ ஒவ்வொரு அழுத்தமும்‌ 
நமது இருதயங்களை தேவனிடம்‌ இருந்து புறம்பே செல்லும்‌ 
படி வேண்டிச்‌ செலுத்தப்படுவதாகவே உள்ளது. அவரது 
சித்தத்தைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ இது நம்‌ இருதயங்களைக்‌ 
கடினப்படுத்தி விடுகின்றது. அவ்வாறு நமக்கு நடக்கும்‌ 
வேளையில்‌, முதலாவது நாம்‌ அது நடக்கிறது என்பதை மறுத்து 
விடுவதே நாம்‌ பெரும்பாலும்‌ செய்யும்‌ முதல்‌ பதில்செயலாக 
உள்ளது. இருதயத்தைப்‌ பற்றிய மிக முக்கியமான சத்தியங்‌ 
களைப்‌ போதிக்கும்‌ அடுத்த இரு பகுதிகளுக்கு நாம்‌ செல்லு 
கையில்‌ அடுத்த சில நிமிடங்களுக்கு, மறுத்தலுக்கெதிராக 
உங்கள்‌ இருயங்களைக்‌ காத்துக்‌ கொள்ளுங்கள்‌. 
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ஆவிக்குரிய இருதயம்‌ 
பரிசோதிக்கப்படுகன்றது 


ஏசாயா 29 

முதலாவதாக நாம்‌ ஏசாயா 29க்குச்‌ செல்லுவோம்‌. 
வேதாகம ரீதியில்‌ இருதய ஆராய்ச்சி வரைபடம்‌ ஒன்றை 
எடுப்பதற்கு நாம்‌ இந்த வசனப்‌ பகுதியைப்‌ பயன்படுத்த 
முடியும்‌. உங்கள்‌ இருதயத்தின்‌ நிலைமையை நான்‌ 
உங்களுக்குக்‌ கூற முடியவில்லையென்றாலும்‌, அந்தப்‌ பரிசோத 
னையைச்‌ செய்வதில்‌ உங்களுக்கு உதவக்‌ கூடிய கருவியை நான்‌ 
உங்களுக்குக்‌ காட்ட முடியும்‌. உங்களின்‌ இருதயம்‌ பற்றிய 
ஆராய்ச்சிப்‌ படக்குறிப்பை நீங்களே வாசிக்க வேண்டும்‌. 
உங்கள்‌ இருதய நலம்‌ பற்றி தேவனுக்கு முன்பாக நீங்கள்‌ 
நேர்மையுடன்‌ பதில்‌ அளிக்க வேண்டும்‌. 

ஏசாயா 29-ம்‌ அதிகாரமானது “சாபத்தின்‌ வார்த்தைகள்‌” 
என்ற சந்தர்ப்பப்‌ பொருளில்‌ தீர்க்கதரிசியினால்‌ தரப்பட்டதாக 
உள்ளது. அதிகாரம்‌ 28 முதல்‌ 33 வரையுள்ள பகுதியில்‌ ஒரே 
ஒரு அதிகாரம்‌ மட்டும்‌ தான்‌ “ஐயோ” என்பதைத்‌ தவிர மற்ற 
வார்த்தையைக்‌ கொண்டு தொடங்குகின்றது: 





எப்பிராயீமுடைய வெறியரின்‌ பெருமையான கிரீடத்துக்கு 
ஐயோ (ஏசாயா 28:1௮). 


தாவீது வாசம்‌ பண்ணின நகரமாகிய அரியேலே, 


அரியேலே, ஐயோ! (29:1அ; “அரியேல்‌” என்பது அநேகமாய்‌ 
எருசலேமாகவே இருக்கின்றது). 


முரட்டாட்டமுள்ள புத்திரருக்கு ஐயோ! என்று கர்த்தர்‌ 
சொல்லுகிறார்‌ (30:2இ). 


சகாயமடையும்படி ... எகிப்துக்குப்‌ போய்‌ ... அவர்களை 


நம்பிக்‌ கொண்டிருப்பவர்களுக்கு ஐயோ! (31:1). 

இதோ, ஒரு ராஜா நீதியாக அரசாளுவார்‌; பிரபுக்களும்‌ 
நியாயமாகக்‌ துரைத்தனம்‌ பண்ணுவார்கள்‌ (32:1; இது 
விதிவிலக்கான ஒரு வசனமாகும்‌). 

... கொள்ளையிடுநெவனும்‌ ... துரோகம்‌ பண்ணுகிறவனு 
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மாகிய உனக்கு ஐயோ! நீ கொள்ளையிட்டு முடிந்த பின்பு 
கொள்ளையிடப்படுவாய்‌; ... (33:1). 


இங்கு அழிவு நாள்‌ கூற்றுக்களில்‌ தொடர்‌ ஒன்றை நாம்‌ 
காணுகின்றோம்‌. இஸ்ரவேலின்‌ மார்புக்கு நேராக அழுத்தி, 
“அழிவு வரப்‌ போகின்றது, எனவே விழித்தெழுங்கள்‌!” என்று 
கூறும்‌ நீண்ட விரலை ஏசாயா பெற்றிருந்தார்‌. இவ்வசனப்‌ 
பகுதியில்‌ அவர்‌ அமைதியாக எழுதினார்‌. ஆனால்‌ ஒரு 
அதிகாரத்திலிருந்து அடுத்த அதிகாரத்திற்கும்‌, ஒரு சாபத்தி 
லிருந்து அடுத்த சாபத்திற்கும்‌ நாம்‌ கடந்து செல்லுகையில்‌ 
மாபெரும்‌ அளவிலான பரிவுணர்வு மேலோங்குகின்றது. 

அதிகாரம்‌ 29ன்‌ மையப்பகுதியில்‌, வசனம்‌ 13ல்‌ இருந்து 
தொடங்கு, தீர்க்கதரிசியின்‌ வார்த்தைகள்‌ அதிகம்‌ தனிப்பட்ட 
வைகளாயின. பரிசோதனையைப்‌ பற்றி வலியுறுத்துவதற்கு 
முன்‌, நாம்‌ அறிகுறிகளைக்‌ கவனிப்போம்‌: 

(1) இருதயமற்ற ஊழியம்‌ (வ. 18௮, இ). “இந்த ஜனங்கள்‌ 
தங்கள்‌ வாயினால்‌ என்னிடத்தில்‌ சேர்ந்து, தங்கள்‌ உதடுகளி 
னால்‌ என்னைக்‌ கனம்‌ பண்ணுகின்றார்கள்‌” (வ. 13௮) என்று 
கர்த்தர்‌ கூறினார்‌. தேவன்‌, “அவர்கள்‌ என்‌ முன்னிலையில்‌ பக்தி 
யுள்ள வார்த்தைகளைப்‌ பேசுகின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ என்னைத்‌ 
துஇக்கின்றார்கள்‌. அவர்கள்‌ வார்த்தைகள்‌ சரியானதாகவே 
ஒலிக்கின்றன, ஆனால்‌ ...” பக்தியுள்ள வார்த்தைகளைப்‌ 
பேசுவதும்‌, தேவனைத்‌ துதிப்பதும்‌ இஸ்ரவேலர்களின்‌ 
ஜெபங்களைக்‌ குறிப்பிடுவதாக இருக்கலாம்‌. அதிகாரம்‌ 
ஒன்றில்‌ கர்த்தர்‌ “நீங்கள்‌ உங்கள்‌ கைகளை விரித்தாலும்‌, என்‌ 
கண்களை உங்களை விட்டு மறைக்கிறேன்‌; நீங்கள்‌ மிகுதியாய்‌ 
ஜெபம்‌ பண்ணினாலும்‌ கேளேன்‌; உங்கள்‌ கைகள்‌ இரத்தத்‌ 
இனால்‌ நிறைந்திருக்கிறது” (1:15) என்று கூறியிருந்தார்‌. 

நாம்‌ அதிகாரம்‌ 29க்குத்‌ திரும்புவோம்‌: வசனம்‌ 13ன்‌ 
முடிவில்‌ கர்த்தர்‌, “அவர்கள்‌ எனக்குப்‌ பயப்படுகிற பயம்‌ மனு 
ஷராலே போதிக்கப்பட்ட கற்பனையாயிருக்கிறது” (வ. 13இ) 
என்று கூடுதலாகக்‌ கூறினார்‌. இது, குழந்தைப்‌ பருவ முதலே 
சபை ஆராதனைக்குச்‌ சென்றுள்ள நம்மை, பாடல்களை 
மனப்பாடமாய்‌ அறிந்துள்ள நம்மை, வேதாகமத்தின்‌ புத்தகங்‌ 
களின்‌ மூலமாக நமது வழியை அறிந்துள்ள நம்மை, பல நிமிடங்‌ 
கள்‌ வேண்டுகல்‌ செய்யும்‌ ஜெபத்தை ஒரு சில வினாடிகளில்‌ 
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தயாரிக்கக்‌ கூடிய நம்மைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றது. நமது மார்க்க 
பக்தியானது நமக்குச்‌ சொந்தமானதாயிருக்கின்றதா? அல்லது 
அது வெறுமனே “போதிக்கப்பட்ட கற்பனையாயிருக்‌ 
கின்றதா?” இஸ்ரவேலர்கள்‌ தாங்கள்‌ செய்வதென்ன என்பதை 
தங்கள்‌ இருதயங்களில்‌ அறியாமலேயே செய்ததுதான்‌ 
அவர்களின்‌ ஆவிக்குரிய பிணியின்‌ முதல்‌ அறிகுறியாய்‌ 
இருந்தது. 

(2) இரகசியமான/மறைவான பாவங்கள்‌ (வ. 72). வசனம்‌ 
12ல்‌, இரண்டாவது அறிகுறியைப்‌ பற்றிப்‌ பேசுகின்றது. 
அவர்கள்‌ செய்யக்‌ கூடாதென்று தாங்கள்‌ அறிந்திருந்ததைச்‌ 
செய்தார்கள்‌, ஏனென்றால்‌ ஒருவரும்‌ அதைக்‌ காண முடியா 
தென்று அவர்கள்‌ நினைத்தார்கள்‌. “தங்கள்‌ ஆலோசனையைக்‌ 
கர்த்தருக்கு மறைக்கும்படிக்கு மறைவிடங்களில்‌ ஒளித்து, 
தங்கள்‌ கிரியைகளை அந்தகாரத்தில்‌ நடப்பித்து: நம்மைக்‌ 
காண்கிறவர்‌ யார்‌? நம்மை அறிகிறவர்‌ யார்‌? என்கிறவர்களுக்கு 
ஐயோ!” நாம்‌ பிள்ளைகளாயிருக்கையில்‌ போர்வைக்கடியில்‌ 
வெளிச்சத்தை வைத்துப்‌ படிக்கும்‌ தந்திரத்தினால்‌ நம்‌ தாயார்‌ 
களை ஏமாற்ற நினைத்த வேளையில்‌ தாயார்‌, “வாசிப்பதை 
நிறுத்தி விட்டு, உறங்கச்‌ செல்‌!” என்று கூறுவதைக்‌ கேட்டிருக்‌ 
கின்றோம்‌. நாம்‌ நமது தாயை ஏமாற்றி விட்டதாக நினைத்‌ 
தோம்‌. ஆனால்‌ அதைச்‌ செய்வது மிகவும்‌ அரிதாகும்‌. மறை 
வாகப்‌ பாவம்‌ செய்யும்‌ பொழுது பலர்‌, தாங்கள்‌ ஏமாற்றி 
விட்டதாக நினைக்கின்றார்கள்‌. தேவன்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ 
காண்கின்றார்‌; தேவன்‌ ஒவ்வொன்றையும்‌ அறிகின்றார்‌! 

(3) குழப்பமடைந்த தாக்க அறிவு (வ. 76). மேற்‌ சொன்ன 
வைகள்‌ இரண்டினால்‌ உண்டான தர்க்க ரீதியான விளைவு 
தான்‌ மூன்றாவது அறிகுறியாகும்‌: அவர்களின்‌ சிந்திக்கும்‌ 
செயல்முறையானது பாதிக்கப்பட்டது. வசனம்‌ 16, “ஆ, நீங்கள்‌ 
எவ்வளவு மாறுபாடுள்ளவர்கள்‌!” என்று தொடங்குகின்றது. 
வேறு வார்த்தைகளில்‌ சொல்வதென்றால்‌ “நீங்கள்‌ குழப்ப 
மடைந்தீர்கள்‌!”” என்று தேவன்‌ அவர்களிடத்தில்‌ கூறினார்‌. 
குறிப்பாக, தேவன்‌ ஒரு மனிதனைப்‌ போன்றவர்தான்‌ என்று 
அவர்கள்‌ நினைக்கத்‌ தொடங்கியிருந்தார்கள்‌. இது, அந்தத்‌ 
தீர்க்கதரிசி கூறியது போல, களிமண்‌ குயவனிடம்‌ இது 
இரும்பிப்‌ பேச முடியும்‌ என்ற எண்ணம்‌ போலவே மதியீன 
மானதாயிருந்தது: “குயவன்‌ களிமண்ணுக்குச்‌ சமானமாக 
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எண்ணப்படலாமோ? உண்டாக்கப்பட்டது தன்னை 





உண்டாக்கினவரைக்‌ குறித்து: அவர்‌ என்னை உண்டாக்கின 
தில்லை என்றும்‌; உருவாக்கப்பட்டது தன்னை உருவாக்கின 
வரைக்‌ குறித்து: அவருக்குப்‌ புத்தியில்லை என்றும்‌ சொல்லத்‌ 
தகுமோ?” (வ. 16ஆ). குயவன்‌ என்பவன்‌ உண்டாக்கு 
கின்றவன்‌, களிமண்‌ என்பது உண்டாக்குகிறவனின்‌ முடிவின்‌ 
படியே செய்யப்படுகின்றது. இருந்தாலும்‌, மக்களின்‌ 
இருதயங்கள்‌ கடினமடையும்‌ பொழுது, தேவன்‌ தங்கள்‌ 
வாழ்வைக்‌ கட்டுப்படுத்தும்‌ உரிமை எதையும்‌ பெற்றிருப்ப 
தில்லை என்று அவர்கள்‌ நினைக்கின்றார்கள்‌. 

அறிகுறிகளைக்‌ கவனித்துள்ள நாம்‌, நோய்‌ பற்றிய 
தீர்மானத்திற்கு வசனம்‌ 13ன்‌ மத்திய பகுதிக்குத்‌ திரும்புவோம்‌: 
“அவர்கள்‌ இருதயமோ எனக்குத்‌ தூரமாய்‌ விலகியிருக்றெது” 
(வ. 13அ). மக்கள்‌ இருதயக்‌ கோளாறு கொண்டிருந்ததாக 
தேவன்‌ கூறினார்‌! 

உங்களுக்கு இருதயக்‌ கோளாறு இருந்தால்‌, அநேகமாக 
வேறு எவராலும்‌ அதைக்‌ கூற முடியாது. மிகவும்‌ பக்தியாய்‌ 
ஒலிக்கும்‌ ஜெபங்களை ஜெபிப்பவர்கள்‌, மிக அழகாக பாடல்‌ 
களைப்‌ பாடுபவர்கள்‌, தங்கள்‌ வார்த்தைகளினால்‌ நூற்றுக்‌ 





கணக்கானவர்களை மயக்கப்‌ போடுபவர்கள்‌ ஆகியோர்‌ மிக 
வியாதிப்பட்ட இருதயம்‌ உள்ளவர்களாய்‌ இருக்கலாம்‌. சரீரப்‌ 
பிரகாரமான மாரடைப்பு எனக்கு ஏற்படும்‌ பொழுது, 
என்னைப்‌ பார்த்தே அதை நீங்கள்‌ கூறி விடமுடியும்‌, ஆனால்‌ 
நான்‌ கடினப்பட்ட இருதயத்தைப்‌ பெற்றிருக்கின்றேனா 
என்பதை என்னைப்‌ பார்த்து நீங்கள்‌ கூறி விட முடியாது. நான்‌ 
உங்களை வஞ்சிக்க முடியும்‌, நீங்கள்‌ என்னை வஞ்சிக்க 
முடியும்‌; ஆனால்‌ நம்மில்‌ யாரும்‌ தேவனை வஞ்சிக்க முடியாது. 
ஏசாயாவின்‌ காலத்திலிருந்த மக்களின்‌ இருயங்களின்‌ நிலையை 
அவர்‌ பார்த்தார்‌, இன்றைய நாட்களில்‌ உள்ள ஒவ்வொரு 
நபரின்‌ இருயத்தையும்‌ அவரால்‌ பார்க்க முடியும்‌. 


மத்தேயு 15 

“அனால்‌ அது பழைய ஏற்பாடு அல்லவா? அது யூதார்களுக்‌ 
குத்‌ தானே எழுதப்பட்டது. அது நமக்கும்‌ நடைமுறைப்‌ 
படுத்தலாம்‌ என்று நீங்கள்‌ எப்படி அறிவீர்களா?” என்று நீங்கள்‌ 
மறுத்துரைக்கலாம்‌. நாம்‌ புதிய ஏற்பாட்டில்‌ மத்தேயு 15க்குச்‌ 
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செல்லுவோம்‌. ஏசாயா 29 அந்தத்‌ தீர்க்கதரிசி எழுதி நூற்றுக்‌ 
கணக்கான ஆண்டுகளுக்குப்‌ பிறகும்‌ கூட, தோற்றமும்‌ 
வார்த்தைகளும்‌ பக்தியாய்க்‌ காணப்பட்டு, இருதயம்‌ 
சரியற்றதாய்‌ இருந்த மக்களை விளக்கிக்‌ கூற அவ்வார்த்தைகள்‌ 
இன்னமும்‌ பொருத்தமானவைகளாகவே இருந்தன. இவ்வித 
மாக இயேசு தம்மை இடைவிடாமல்‌ விமர்சனம்‌ செய்து 
வந்தவர்களை எதிர்கொண்ட வேளையில்‌ ஏசாயாவின்‌ 
வார்த்தைகளை அவர்களுக்கு - வேதபாரகர்கள்‌ மற்றும்‌ 
பரிசேயர்கள்‌ ஆகியோருக்கு - பயன்படுத்தினார்‌. 

“அப்பொழுது, எருசலேமிலிருந்து வந்த வேதபாரகரும்‌ 
பரிசேயரும்‌ இயேசுவினிடத்தில்‌ வந்து: உம்முடைய சீஷர்கள்‌ 
முன்னோர்களின்‌ பாரம்பரியத்தை ஏன்‌ மீறி நடக்கிறார்கள்‌? 
கை கழுவாமல்‌ போஜனம்‌ பண்ணுகிறார்களே! என்றார்கள்‌” 
(வ. 1, 2). இருதயத்தைப்‌ பார்ப்பதற்குப்‌ பதில்‌ புறம்பான 
தோற்றத்தைப்‌ பார்ப்பதற்கான தலைசிறந்த எடுத்துக்காட்டு 
ஒன்று இங்குள்ளது: 





அவர்களுக்கு அவர்‌ பிரதியுத்தரமாக: நீங்கள்‌ உங்கள்‌ 
பாரம்பரியத்தினாலே தேவனுடைய கற்பனையை ஏன்‌ மீறி 
நடக்கிறீர்கள்‌? உன்‌ தகப்பனையும்‌ உன்‌ தாயையும்‌ கனம்‌ 
பண்ணுவாயாக என்றும்‌; தகப்பனையாவது தாயையாவது 
நிந்திக்கிறவன்‌ கொல்லப்பட வேண்டும்‌ என்றும்‌, தேவன்‌ 
கற்பித்திருக்கிறாரே. நீங்களோ, எவனாகிலும்‌ தகப்பனை 
யாவது தாயையாவது நோக்கி: உனக்கு நான்‌ செய்யத்‌ தக்க 
உதவி எது உண்டோ, அகைக்‌ காணிக்கையாகக்‌ கொடுக்கிறேன்‌ 





என்று சொல்லி, தன்‌ தகப்பனையாவது, தன்‌ தாயையாவது 
கனம்‌ பண்ணாமற்‌ போனாலும்‌, அவனுடைய கடமை 
தீர்ந்ததென்று போதித்து, உங்கள்‌ பாரம்பரியத்தினாலே 
தேவனுடைய கற்பனையை அவமாக்கி வருகிறீர்கள்‌ (வ. 3-6). 


“அவமாக்கி” என்று மொழிபெயர்க்கப்பட்ட கிரேக்க 
வார்த்தையானது “அதிகாரமுடைமை” (1702) என்பதற்கான 
கிரேக்க வார்த்தையின்‌ வினை வடிவத்திலிருந்து வருகின்றது. 
இந்த வார்த்தைக்கு முன்‌ ஆல்‌ஃபா என்ற எழுத்தொன்று 
(கிரேக்க எழுத்துக்களில்‌ முதல்‌ எழுத்து “௨” மற்றும்‌ “அ? 
ஆகியவற்றிக்கிணையானது) உள்ளது; இது மா மற்றும்‌ ௩௦॥ என்ற 
நமது முற்சேர்க்கைச்‌ சொற்களுக்கிணையானதாகும்‌; இது 
வார்த்தையை எதிர்மறையாக்குகின்றது. ஆகையால்‌ இயேசு, 
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“உங்கள்‌ பாரம்பரியத்தினாலே தேவனுடைய கற்பனையை 
அதிகாரமற்றதாக்கி வருகிறீர்கள்‌” என்று கூறினார்‌. 
தொடர்ந்து இயேசு: “மாயக்காரரே”” (வ. 7) என்று 
கூறினார்‌! கடைசியாக நீங்கள்‌ எப்பொழுது யாரேனும்‌ 
ஒருவரை “மாயக்காரனே” என்று சொன்னீர்கள்‌? அநேகமாக 
உங்கள்‌ வாழ்க்கையில்‌ இவ்வாறு நடக்க ஏற்புடைய வேளைகள்‌ 
இருந்த போதிலும்‌ இவ்வாறு நடக்காமல்‌ இருந்திருக்கலாம்‌. 
மற்ற மக்களை நாம்‌ மாயக்காரர்‌ என்று அழைப்பதில்லை 
என்பதை ஒரு சட்டமாகவே நாம்‌ கைக்‌ கொள்கிறோம்‌, 
ஏனென்றால்‌ அவர்கள்‌ மாயக்காரரா அல்லவா என்று நாம்‌ 
உறுதியாய்‌ அறிய முடிவதில்லை - ஆனால்‌ இயேசு அவ்விதமாய்‌ 
அறிய முடிந்தது. இயேசு தம்மை விமர்சித்தவர்களின்‌ 
இருதயங்களுக்குள்‌ பார்த்து, “நீங்கள்‌ மேம்போக்கான 
விஷயங்களினால்‌ பிடிபட்டிருக்கின்றீர்கள்‌, உங்கள்‌ பாரம்‌ 





பரியங்களைக்‌ கடைப்‌ பிடிக்காத மக்களை நீங்கள்‌ விமர்சிக்‌ 
கின்றீர்கள்‌; ஆனால்‌ தேவன்மேல்‌ உண்மையான அன்பு 
உங்களுக்குள்‌ இல்லை. அழுகிப்‌ போன, வியாதிப்பட்ட 
இருதயமுள்ளவர்களாய்‌ இருக்கின்றீர்கள்‌” என்று கூறினார்‌. 

நாம்‌ ஏசாயா 29ல்‌ பார்த்த வசனங்களை மத்தேயு 15:77 ஆ-9ல்‌ 
இயேசு மேற்கோள்‌ காட்டினார்‌: “இந்த ஜனங்கள்‌ தங்கள்‌ 
வாயினால்‌ என்னிடத்தில்‌ சேர்ந்து, தங்கள்‌ உதடுகளினால்‌ 
என்னைக்‌ கனம்‌ பண்ணுகிறார்கள்‌; அவர்கள்‌ இருதயமோ 
எனக்குத்‌ தூரமாய்‌ விலகியிருக்றெது; மனுஷருடைய கற்பனை 
களை உபதேசங்களாகப்‌ போதித்து, வீணாய்‌ எனக்கு 
ஆராதனை செய்கிறார்கள்‌ என்று, ஏசாயா தீர்க்கதரிசி நன்றாய்ச்‌ 
சொல்லியிருக்கிறான்‌ என்றார்‌.” அந்த மனிதர்களைப்‌ 
பரிசோதித்த மாபெரும்‌ வைத்தியர்‌, பின்வருமாறு நோய்‌ 
பற்றிய முடிவைத்‌ தந்தார்‌: “இதைப்பற்றி நீங்கள்‌ ஏதாவது 
செய்யாதிருந்தால்‌, உங்கள்‌ நிலை ஒரு முடிவுக்கு வந்து விடும்‌. 
நம்பிக்கையே இல்லை. உங்களுக்கு இருதயக்கோளாறு 
உள்ளது, உயிர்‌ பறிக்கும்‌ மாரடைப்பு நேரக்‌ கூடிய விளிம்பில்‌ 
நீங்கள்‌ இருக்கின்றீர்கள்‌!” 

இயேசு பரிசேயரை விட்டு, அங்கிருந்த மற்றவார்களிடத்தில்‌ 
திரும்பி, “நீங்கள்‌ கேட்டு உணருங்கள்‌ வாய்க்குள்ளே போகிறது 
மனுஷனைத்‌ தீட்டுப்படுத்தாது, வாயிலிருந்து புறப்படுறெதே 
மனுஷனைத்‌ தட்டுப்படுத்தும்‌” என்றார்‌ (வ. 10ஆ, 11). எந்த 
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ஒரு புத்தகக்‌ கடைக்காவது நீங்கள்‌ சென்றால்‌, வாய்க்குள்‌ 
போகின்றவை பற்றிய - சமையல்‌ புத்தகங்கள்‌, சத்துணவுப்‌ 
புத்தகங்கள்‌ முதலிய - தொகுதிகள்‌ ஏராளமானவற்றை நீங்கள்‌ 
காணலாம்‌. ஆனால்‌ வாயிலிருந்து வெளியே வருபவை என்ன 
என்பது பற்றிய புத்தகங்களை நீங்கள்‌ காண்பதில்லை. 
வாய்க்குள்‌ போகிறது என்ன என்பது முக்கியமானதாக 
இருக்கின்றது, ஆனால்‌ வாயிலிருந்து புறப்பட்டு வருவது என்ன 
என்பது மிகவும்‌ முக்கியமானதாக இருக்கின்றது - ஏனென்றால்‌, 
நமது இருதயத்தில்‌ இருப்பதை நமது வார்த்தைகள்‌ வெளிப்‌ 
படுத்துகின்றன (லூக்‌. 6:45). 

வேதபாரகர்கள்‌ மற்றும்‌ பரிசேயர்கள்‌ ஆகியோரின்‌ 
உள்ளான இருதயங்களில்‌ ஆழமாய்‌ உற்று நோக்கியிருந்த 
இயேசு, “உங்கள்‌ பிரச்சனையானது ஆராதனைப்‌ பற்றிய 
பிரச்சனையைக்‌ கொண்டதாக இல்லை; உங்கள்‌ பிரச்சனை 
யானது அடிப்படையில்‌, உபதேசம்‌ பற்றிய பிரச்சனையைக்‌ 
கொண்ட தாகக்கூட இல்லை; உங்கள்‌ பிரச்சனை இருதயத்தின்‌ 
கோளாறுதான்‌” என்ற உண்மையில்‌ கூறினார்‌. 

மக்கள்‌ உண்மை நிறைவுடன்‌ ஆராதனை ஊழியத்தில்‌ 
கலந்து கொள்ளவில்லையென்றால்‌, அது வருகையின்‌ 
பிரச்சனையாய்‌ இராமல்‌, அதிகமாய்‌, இருதயத்தின்‌ பிரச்சனை 
யாகவே இருக்கும்‌. நாம்‌ கொடுக்க வேண்டிய முறைப்படி 
கொடுக்காமல்‌ போகும்போது நான்‌ கவலையடை கின்றேன்‌. 
இது சடையால்‌ செய்யக்‌ கூடிய செயல்களை மிகவும்‌ பாதிக்‌ 
கின்றது. இருந்தாலும்‌, வாரத்திற்கு வாரம்‌ நமது காணிக்கைகள்‌ 
குறையும்‌ பொழுது, நாம்‌ கொடுத்தலின்‌ பிரச்சனையைப்‌ 
பற்றிப்‌ பேசுவதில்லை. நாம்‌ இருதயத்தின்‌ பிரச்சனையொன்‌ 
றைப்‌ பற்றியே பேசுகின்றோம்‌. நம்மால்‌ முடிந்த அளவு நாம்‌ 
மக்களுக்குப்‌ போதித்து, ஞானஸ்நானப்‌ படுத்தாதபோது அது 
என்னைக்‌ கவலைப்படுத்துகின்றது. இருந்தாலும்‌ நாம்‌ மறுபடி 
யும்‌ ஆத்தும ஆதாயப்‌ பிரச்சனையொன்றைப்‌ பேசவில்லை, 
நாம்‌ இருதயத்தின்‌ பிரச்சனையொன்றைப்‌ பற்றியே 
பேசுகின்றோம்‌. 











முடிவுரை 
உங்கள்‌ இருதயத்திற்குள்ளாக நான்‌ உற்று நோக்கவோ 
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மற்றும்‌ என்‌ இருதயத்திற்குள்ளாக நீங்கள்‌ உற்று நோக்கவோ 
வழியெதுவும்‌ இல்லை. முடிவில்‌ அது ஒவ்வொருவருக்கும்‌ 
மற்றும்‌ தேவனுக்கும்‌ இடையிலான ஒரு விஷயமாகின்றது. 
எனக்குள்‌ உள்ள இருதயத்தின்‌ வடிவென்ன? உங்களுக்குள்‌ 
உள்ள இருதயத்தின்‌ வடி வென்ன? நாம்‌ அறிந்து கொள்ள உதவி 
செய்யும்‌ இருதய சோதனை/ஆராய்ச்சிக்கான கேள்விகள்‌ சில 
பின்வருமாறு: 

1. ஆராதனையானது என்னைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ ஒரு 
சடங்காச்சாரத்தை விடச்‌ சற்று அதிகமானதாய்‌ ஆகியுள்ளதா? 

2. ஜெபம்‌ என்பது எனக்கு, அர்த்தமற்ற வார்த்தைகளின்‌ 
கோர்வையாக, வாயினால்‌ செய்யும்‌ ஆராதனையாக மட்டும்‌ 
ஆகியுள்ளதா? 

3. எனது தேவைகளைப்‌ பொறுத்தமட்டில்‌ தேவன்‌ 
அந்நியமாய்த்‌ தூரப்பட்டு, அணுகாத வகையில்‌ காணப்படு 
கின்றாரா? 

4. வெளிப்படையான/ புறம்பான விஷயங்களினால்‌ நான்‌ 
அதிகமாய்‌ ஆக்ரெமிக்கப்பட்டு, அவைகளின்‌ உற்பத்தி 
மூலத்தைப்‌ புறக்கணித்திருக்கின்றேனா? 

5. தேவன்‌ மற்றும்‌ அவரது வசனத்தின்‌ அதிகாரத்திற்கு 
மேலாக நான்‌ எனது சித்தத்தை உயர்த்தியிருக்கன்றேனா? 

6. துன்மார்க்கமானது எனது இருதயத்தில்‌ சகித்துக்‌ 
கொள்ளப்பட்டு - விளையச்‌ செய்யப்படவும்‌ - உள்ளதா? 

7. இதைப்‌ பற்றி கவலைப்படக்கூட இயலாத அளவுக்கு 
இவ்வழியில்‌ நீண்ட நாட்களாய்‌ நிலைத்திருக்கின்றேனா? 
எனது இருதயமானது இன்னும்‌ கடினமாக மாறியுள்ளதா? 

இரத்தத்தை உங்கள்‌ உடல்‌ முழுவதிலும்‌ பீய்ச்சக்கூடிய 
குழிவான அந்த தசையைப்‌ பற்றி (இருதயத்தைப்‌ பற்றி) 
மீண்டும்‌ ஒருமுறை நினைத்துப்‌ பாருங்கள்‌. உடல்‌ வாழ்க்கை 
யாவும்‌ அந்தச்‌ சிறு தசைக்குள்‌ மூடி வைக்கப்பட்டுள்ளது. 
இப்பொழுது, வேதாகமத்தின்‌ இருதயத்தை, உங்கள்‌ ஆவிக்‌ 
குரிய வாழ்வின்‌ மூலாதாரத்தை வியாதிப்பட்டிருப்பதாகக்‌ 
கற்பனை செய்து கொள்ளுங்கள்‌. ஆவிக்குரிய மரணமென்பது, 
அதைப்‌ பற்றி தேவனுடைய உதவியுடன்‌ நீங்கள்‌ ஏதாவது 
செய்யாவிட்டால்‌ நிச்சயமாய்‌ ஏற்படக்கூடியதாய்‌ 
இருக்கின்றது. 


உங்களின்‌ கடினப்பட்ட, வியாதிப்பட்ட இருதயத்தை 
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தேவன்‌ எடுத்து அதைப்‌ பிசைந்து விட்டு மறுபடியும்‌ 
உயிரடையச்‌ செய்ய முடியும்‌. கிறிஸ்துவின்‌ இரத்தமானது 
உங்கள்‌ இருதயத்கைச்‌ சுத்திகரித்து மறுபடியும்‌ பரிசுத்தமாக்க 
முடியும்‌. இருந்தாலும்‌, இது ஒப்புக்‌ கொடுத்தலில்தான்‌ 
தொடங்குகின்றது. நீங்கள்‌ கர்த்தருக்கு உங்களையே ஒப்புக்‌ 
கொடுப்பீர்களா? நீங்கள்‌ கிறிஸ்துவுக்குள்‌ ஞானஸ்நானம்‌ 
பெற்றிராவிட்டால்‌ இன்றே ஏன்‌ அகைச்‌ செய்யக்‌ கூடாது? 
(மாற்‌. 16:16; அப்‌. 2:35)2 நீங்கள்‌ கர்த்தரிடமாய்‌ மறு ஒப்புரவாக 
வேண்டுமென்றால்‌, இப்பொழுதே அதற்கு ஏற்ற காலம்‌ ஆகும்‌ 
(அப்‌. 8:22, 23; யாக்‌. 5:16). 
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